'कए७हछछएछएए ०“ > । 


है. 
प्र 
4, 


श् 


+ 
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उकिफलाजडउल का फल ज्््स्ख्शयु ३ 
॥ ओश्म्‌ ॥ 
श्रीमन्महर्षि कपिल मुनि प्रणीतम 
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घाथः ॥ १ ॥ हर मे 
अथ-तीन प्रकार के दुःखों का अत्यन्ताभाव हो जाना प्राणी- 


वर का मुख्य उद्देश्य है।.... 
प्र०--तीन प्रकार के कौन से दु 


(२) 


प्र---आधिभौतिक दुःख किसे कहते हैं ? 

उ०--जो अन्य प्राणियों के संसग से उत्पन्न हो, जेंसे---सर्प 
के कांटने या सिंह से मारे जाने या मनुष्यों के परस्पर युद्ध से जो 
- दुःख उपंस्थित हो, उसे आधिभोतिक कहते हैं 

प्र---आधिदेविक दुःख किसको कहते हैं ? 

उ०-जो दुःख देवी शक्तियों अर्थात्‌ अग्नि, वायु या जल्न के 
न्यूनाधिक्य से उपस्थित हों, उनको आधिदेविक कहते हैं । 

प्र०--समय के विचार से दुःख कितने प्रकार के होते हैं ? 

उ०--तीन प्रकार के अर्थात्‌ भूत, वत्तेमान, अनागत । 

प्र०--क्यां इन तीनों के लिए पुरुषा्थ करना चाहिये ? 

उ०--केवल अनागत के लिये पुरुषाथ करना योग्य है, क्‍योंकि 
भूत तो व्यतीत हो जाने के कारण नाश हो ही गया, ओर वर्तमान 
दूसरे क्षण में भूत हो जाता है, अतएव यह दोनों स्वयं नाश हो 
जाते हैं, केवल अनागत का नाश करना आवश्यकीय हे । 

प्र० - जो दुःख अभी उत्पन्न नहीं हुआ या जो क्लुधा अभी नहीं 
लगी उसका नाश किस प्रकार हो सकता है ? 

उ०--“का रणाभावात्‌ कार्य्याभाव:? ( बेशेषिक )-- 

अथ--कारण के नाश होने से कार्य का नाश हो जाता है, 
अतएव दुःख के कारण का नाश करना चाहिये; क्योंकि कारण के 
नाश से अनागत दुःख का नाश हो जाता है । जैसा कि महर्षि 
पतञ्जलि ने लिखा है “हेयं दुःखमनागतम्‌” 

अथ-+आगामी दुःख 'हेय? अथात्‌ त्यागने योग्य हे,, उसी के 

दूर करने का प्रयत्न करो । 

*. प्र०-इंस सांख्य शास्त्र में किस वस्तु का वर्णन किया गया है ? 
उ०--हिय? अथात दुःख 'हान अर्थात्त दुःख निशृत्तिः। 'हेय॑ 


(३) 
तुः अर्थात्त दुःख के उत्पन्न होले का कारण, 'हांनोपाय” अरथात्‌ 
दुःख के नाश करने का डपांय । 
प्र०--क्या दुःख झज्न ओर औषध इत्यादि से दूर नहीं दोता ? 


उ०--ठु:ख की अत्यन्त लिबृत्ति किसी श्राकृतिक वस्तु से नहीं 
हो सकती, जैसा कि लिखा है :--- 


॥ 207 
4 


हु 


न इृष्ठाव इंष्टाचत्सिद्धिनिवृत्तषप्य नुब्त्ति- 
शांत ॥ २ ॥ 
आथ--हृष्ट पद्मर्थों अर्थात्‌ औषधादि द्वारा दुःख का 
अत्यन्ताभाव हो जाना सम्भव नहीं, क्‍योंकि जिस पदार्थ के संयोग 
से दुःख दूर होता छे, उसके वियोग से वही दुःख फिर उपस्थित 
हो जाता हे, जेसे--अग्नि के निकट बेठने या कपड़े के संसर्ग 
ले शीत दूर होता है ओर अग्नि या कपड़े के अलग होने से फिर 
चही शीत उपस्थित हो जाता है, अतएव दृष्ट पदार्थ अनांगत दुःख 
को ओषध नहीं । 
य प्र८--क्या दृष्ट पदार्थ दुःख की अत्यन्त निनृत्ति का 
कारण नहीं ? 
ड०--नहीं । 


. प्र०--प्रात्यहिकक्षुत्मतीकारखत्‌ तत्प्रतीकारचेष्ट- 
नात्‌ पुरुषाथत्वम ॥ ३ ॥ 

अर्थ--नित्यप्रति कछुधा लगती है उसकी निब्॒त्ति भोजन से हो 

जाती है| इसी प्रकार ओर दुःख भी प्राकृतिक वस्तुओं से दूर हो 

सकते हैं अर्थात जेसे ओषध से रोग की निव्॒त्ति हो जाती है, 


अतएव वत्तमान काल के दुःख दृष्ट पदार्थों से दूर द्ो जाते हैं, इसी 
को पुरुषार्थ मानना चाहिये । 


हक. 5 


... जैसा कि लिखा है-- 


« पर्य्यन्त सुख के समान समभना बड़ी मूखंता है। 


जीव बन्धन में है ? यदि कहो कि बन्चन में है तो वह बन्धन उसका 
: स्वाभाविक गुण. है या नेमित्तिक ? कि: 


के विधिः ॥ ७ ॥ 


(४) 
उ०--सर्वासम्भवात्‌. सम्भवेदडपि सत्वासबूथ- 

चाद्वेयः प्रमाणकुशलेः ॥ ४ ॥ 
अथ--प्रथम तो प्रत्येक दुःख दृष्ट पदार्थों से दूर ही नहीं 
होता, क्‍योंकि सब वस्तु प्रत्येक देश ओर काल में प्राप्त नहीं 
हो सकतो | याद मान भी लें कि प्रत्येक आवश्यकीय वस्तुएं | 
-_ सुलभ भी हों तथापि उन पदार्थों से दुःख का अभाष नहीं हो 
सक्त्ता, केवल दुःख का तिरोभाव कुछ काल के लिए हो जायया; 
अत्तणव बुद्धिमान्‌ को चाहिये कि दृष्ट पदार्थों से दुःख दूर करे 
का प्रयत्न न करे, ' दुःख के मूलोच्छेद करने का प्रयत्न करे 


उत्कर्षादपि मोक्षस्य सर्वोत्किपेश्व तेश ॥ ४ ॥ 

. अथ--मोक्ष सब सुखों से परे हे ओर प्रत्येक बुद्धिमान 
सब से परे पदार्थ की ही इच्छा करता है | इस हेतु से दृष्ट पदार्थों. 
को को मोक्ष के लिए प्रयत्त करें, यद्दी प्राणियों का मुख्य | 
उद्देश्य है । है. 
अविशेषश्चोभमयोः || ६ ॥ ५ 
अर्थ--यदि मोक्ष को अन्य सुखों के समान माना छावे तो 
दोनों बातें समान हो जावेंगी, परन्तु क्षणिक्र सुख को महाकल्प 


प्र०--ठुम जो मोक्ष को सब्र से उत्तम जानते हो और मोक्त 
छूटने को कहते हैं, छूटता बद्दी है, जो बन्धन में हो। क्‍या यह: 


उ०-न स्व्रभावती बद्धस्य . मोक्षसाधनोपदेश- 


(४) 


शर्थ- जीव का स्वाभाविक गुण नहीं, क्योंकि जो गुण 
स्वशाव से होता हवै, वद्द गुणी से अलग नहीं द्ोता, अतएब दुःख 
के नाश के कथन से दी प्रतीत होता है, कि दुःख जीव का स्वाआ- 
बिक गुण नहीं, क्योंकि वह गुणी से अलगहो ही नहीं सकता । 

स्मापस्यानपायत्वादननुष्ठ! न लत सप्रासा- 
एययू ॥ ८ ।॥ 

अथ--स््राभाजिक गुण के अविनाशी होने से जिन मन्‍्त्रों में 
दुःख दूर करने का उपदेश किया गया हे, यह सत्र प्रमाण नहीं 
रहेंगे, अठणब दु:ख जीव का स्वाभाविक गुण नहीं 

शबयोपदेशविधिरुपदिष्ट उप्यन्ुुपदेशः ॥ & ॥ 

अथ--निष्फल कम्म के निशित्त वेद में कभी 20 
हो सकता, क्‍योंकि असम्भव के लिये उपदेश करना भी न्न करने 
के समान है, अतएव दुःख जीव का स्वाभाविक गुण नहीं, किन्तु 
नेभित्तिक है । 

प्र---शुक्लपटवरद्बीजवच्चेत्‌ ॥| १० ॥ 
अथ्थ--स्वासाविक गुण का भी नाश हो जाता हे, जेंसे-श्वेत 
यस्त्र का श्वेत रंग स्वाभाविक्र गुण है, परन्तु वह मेला लाल हो 

जाने से नष्ट हो जाता है । इसी प्रकार बीज में अकुर लाने का 
रामाविक गुण है, परन्तु वह बीज के जला देने से नष्ट हो जाता 
है, अतएव यह विचार करना ठीक नहीं । 


उ०-शब्त्युद्भधवानुद्भवाभ्यां नाशक्योपदेशः ॥११॥ 


अथ--उपयु क उदाहरण ' स्वाभाविक गुण के. अत्यन्तासाव ह 


का सवंथा अयुक्त व अप्रामाणिक है; क्‍योंकि यह तो शक्ति के 
: प्त व प्रकट होने का उदाहरण हे; क्योंकि यदि रज॒क के धोने से 


(६) 
युनः यह वस्त्र श्वेत न हो जाता तक यह ठीक होता | इसी प्रकार 
जला हुआ बीज अनेक ओषधियों के मेल से ठीक हो जाता है, 
झतएव यह कथन ठीक नहीं कि स्वाभाविक गुण का भरी नाश 
हो सकता है | 
प्र०--यदि मान लिया जाय कि दुःख जीव का स्वार्था 

गुण नहीं तो किन कारणों से दु:ख उत्पन्न होता है. ? मेरी सम्मति 
में तो सष्टिकाल में दुःख उत्पन्न होता है ओर सृष्टि के नाश से 
दुःख नष्ट हो जाता है | इस हेतु से दुःख का कारण काल है ? 

उ०--न कालयोगतोी व्यापिनो नित्यस्य 
सर्वसम्बन्धात्‌ ॥ १२ ॥ 

थ--दुःख काल के कारण से नहीं हो सकता, क्योंकि काल 
सवव्यापक ओर नित्य है और उसका सब से सम्बन्ध है, अत 
एव काल के हेतु से तो वन्धन ओर मुक्त हो नहीं सकता; क्योंकि 
यदि काल ही दुःख का हेतु माना जावे तो सबही दुःखी होने 
चाहिये । 

प्र०--तो क्‍या देश-योग से दुःख उत्पन्न होता है? क्योंकि 

बहुत से लोग यह कहते हैं कि अटक पार जाने से पाप होता है. 
ओर उससे दु:ख उत्पन्न होता हे ? 

उ०--न देशयोगतोः्प्यस्मात्‌ ॥ १३ ॥ 

. अथ--चूकि काल के अनुसार देश भी स्वव्यापक और 
सबसे सम्बंन्ध रखने वाला तथा नित्य है, इसलिये देश-योग से 
बन्धन नहीं हो संकता ।” 

०--तो फिर क्‍या अवस्था अर्थात्‌ दशाओं के हेतु से दुःख 
उत्पन्न होता है ? क्‍योंकि तीन अवस्था अर्थात्‌: जाग्रत्‌, स्वप्न 


- - >> «न ॉब््ंंंॉण?ीी 


( ७ ) 
आर सुदुष्ति या चाल्यावस्था या युवावस्था या बृद्धावस्था इन छः 
दशाओं में किसके हेतु से दुःख ओर बन्धन होता है ? 
उ०---नावस्थातो देहधस्मेत्वात्‌ तस्यथा। ॥ १४ ॥ 
अथ--इन दशाओं से भी दुःख उत्पन्न नहीं दो सकता, 
क्योंकि वाल, युवा ओर बृद्धावस्था शरीर के घर्म हैं। यदि अन्य 
धर्म से अन्य का चन्धन माना जाय तो स्वथा अन्याय है; 
क्योंकि किसी दूसरे बन्धनयुक्त मनुष्य के घ्म से कोई मुक्त बन्धन 
में पड़ ज्ञायगा और मुक्त के धर्म से कोई बद्धमुक्त हो जायगा। 
प्र०--क्या इन अबवस्थाओं से जीव का कोई सम्बन्ध नहीं, ये 
क्ेबत्न शरीर की हैं 
3०---असंगो5यं पुरुष इति ॥| १५४॥ 
अर्थ--यद् जीव सर्वथा असंग है, इसका वाल्य, वृद्ध और 
युवावस्था से किंचित्‌ सम्बन्ध नहीं । 
प्र०--तो क्‍या दुःख अर्थात्‌ बन्धन के उत्पन्न होने का हेतु 


उ०---न कर्मशान्यधर्म्मत्वाद्तिग्रसक्तेश्व ॥ १६ ॥ 

अथ--वेदविहित या निषिद्ध कर्मों से जीव का बन्धन रूपी 
दुःख उत्पन्न नहीं होता, क्योंकि कर्म करना भी शरीर वा चित्त 
का धर्म है। ह्वितीय कम शरीर से होगा और शरीर कम के फल 
से होता है, तो अनवस्था. दोष उपस्थित हो जायगा ! त्तीसरे 
यदि शरीर का कम आत्मा के बन्धन का. हेतु माना जावे तो 
बन्धन सें हुए जीव के कम से मुक्तजीव का वन्धन होना सम्भव 
हो सकता है, अतएवं कम द्वारा बन्धन उत्पन्न नहीं होता । 

प्र८--तो हम दुःखरूप बन्चन ओऔ चित्त को ही मान लंगे 
उस दशा में चित्त के कम द्वारा चित्त को. बन्चन होने से कोई . 
दोष नहीं रहेगा ? 
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उ०---विचित्रभोगालुपपत्तिरन्यधस्मेत्वे । १७ | 
अथे--यदि दु:ख भोग-रूप बन्धन केवल चित्त का घर्म साक्षा 
जाय तो नाना प्रकार के भोग में संसार प्रवृत्त है, नहीं रहता 


* चाहिये, क्योंकि जीव को दु:ख होने के बिना ही यदि दुःख का 


अनुभवकर्त्ता माना जाय तो सारे मनुष्य दुःखी हो जायेंगे; क्योंकि 
जिस प्रकार दु:ख का सम्बन्ध न होने से जेसे दु:खी प्रतीत होता 
है ऐसे ही दुःख के न होने पर सब लोग दु:खी हो सकते हैं, 
अतणएव कोई दुःखी या कोई सुखी इस प्रकार अन्य प्रकार का 
भोग नहीं हो सकेगा। 
प्र०--क्या प्रकृति के संयोग से दुःख होता है ? 
उ०---प्रकृतिनिबन्धनाब्वेन्‍्न तस्या अपि पार- 


तन्त्रयम््‌ ॥ १८ ॥ 
अथ--यदि बन्धन का कारण प्रकृति मानो तो प्रकृति स्वयं 
ही स्व॒तन्त्र नहीं, तो परतन्त्र प्रक्षत किसी को किस प्रकार बांध 
सकती है; क्योंकि जबतक प्रकृति का संयोग न हो तबतक वह 
ही को वांध ही नहीं सकती और संयोग दूसरे के अधिकार 
मेंहे । 
.. प्र०--क्या त्रह्म ही उपाधि से जीव रूप होकर अपने आप 
बंध गया है ? 


- उ०--न नित्यशुद्धबुद्धमुक्कस्थभावस्य.. तद्योगस्तद्यो- 


गाउते ॥ १६ ॥ 
अथ--जो ईश्वर नित्य, शुद्ध, बुद्ध, मुक्तस्वसाव है, उसका तो 


: प्रकृति के साथ सदैव सम्बन्ध हे, इसलिये वह जीव-रूप होकर 


दुःख नहीं पा सकता, क्योंकि उसके गुण एक रस हैं, इस कारण 
ब्रह्म को उपाधिकृत बन्धन नहीं, वरन्‌ जीव अल्पज्ञ, नित्य पदार्थ 


.. 5 जार पद, 


(६) 
सी का प्रकृत्ति के साथ योग होता हे! और वह मिथ्याज्ञान के 
रण वद्ध हो जाता है', जेसा कि आगे कथन होगा । 
प्र०--तो कया अविद्ा से ज्रह्य हो जीव हो गया है! ओर इस 
दुःख की उत्पत्ति केवल अविदया से है ? 
उ०--नाविद्यप्तोष्प्यवस्तुनो बन्धायोगात्‌ ॥२०॥ 
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अर्थ--अविद्या से, जो कोई पदार्थ ही नहीं, वन्धन का होना 
सम्भव पहीं, क्योंकि आकाश के फूल की सुगन्ध किसी को थी 
नहीं आती । यदि मायावादी जो अविद्या, उपाधि से जीव का 
हन्धन मानते हें: अविद्या को वस्तु अर्थात्‌ द्रव्य मानते हैं तो उनका 
सिद्धान्त उड़ जञायगा जैसा कि लिखा है :--- 
उ०--बस्तुत्वे सेद्धान्तहानि: ॥ २१ ॥ 
अथ-यदि अविद्या को वस्तु सान लिया जावे तो उनके एक 
अद्वेत ब्रह्म के सिद्धान्त का खण्डन हो जायेगा, क्योंकि एक वस्तु 
जो ब्रह्म है दूसरी आविद्या हो गई, इसलिये अद्वैत न रहा | 
प्र०--इसमें क्‍या दोष है ? 
उ०--विजातीयाह्वेतापचिश्च ॥ २२ ॥ 
अथ--अद्वैतवादी त्रह्म को सजातोय अर्थात्‌ बराबर जाति वाले, 
विजातीय विरुद्ध जाति वाले, स्वगत अपने भाग इत्यादि के भेद 
से रहित मानते हैँ और यहाँ अविदा के वस्तु मानने से विजातिं 
अर्थात्‌ दूसरी जाति का पदार्थ उपांस्थत होने से अ्वैत सिद्धान्त का 
खण्डन हो गया । 
०--हम अविद्या को वस्तु और अवस्तु दोनों से प्रथक्‌ 
अनितेचनीय पदार्थ मानते हैं, जेसे-- 


विरुद्धोभयरूपा चेत्‌ ॥ २३ ॥ 


» 
ए्ट 
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* अथे--यदि दोनों से प्रथक्‌ मानो तो यद्द दोष आ जायगा। 
उ०--न ताहकपदार्थाप्रतीतेः ॥| २४७॥ 
अर्थ--इस प्रकार अविद्या वस्तु अवस्तु से प्रथक्‌ नहीं हो 
सकती; क्योंकि ऐसा कोई पदार्थ नहीं जो सत्‌ असत्त से घ्रथद्छू 
हो और यहां यह भी प्रश्न उत्पन्न होता है कि तुम्हारी अविद्या 
के झनिरवंचनीय होने में, कोई प्रमाण है या नहीं। यदि ' कहे 
प्रमाण है तो वह प्रमेय हो गई, फिर अनिर्वेचनीय किस प्रकार 
हो सकती है । यदि कहो प्रमाण नहीं, तो उसके होने का क्‍या ह 
प्रमाण है ? | । 
[.; ।थ कक चै [प न] 
उ०--न वर्य पट्पदार्थवादिनो वेशेषिकांदिवत्‌ ॥२५॥ 
अर्थ--हम षद पदार्थों को वैशेषिक के सहृरश नहीं मानते 
ओर न्याय के समान सोलह भी नहीं मानते हूं | इस कारण हमारे 
मत में सत्‌ असत्‌ से अवियया विलक्षण होना ठीक है और वही 


हैं 


* बन्ध का हेतु है। 
3उ०--अनियतत्वेषपि नायौक्विकस्प संग्रहोष्न्यथा 
वालोन्मत्तादिसमत्वम्‌ || २ ६ ॥ 
.._ अर्थ--आप पदार्थों की संख्या का नियम मानें चाहें न मोनें, . 
परन्तु सत्‌ असत्त्‌ से प्रथक कोई पदार्थ बिना युक्ति के माननीय 
नहीं हो सकते । नहीं तो इस प्रकार बालक ओर उन्मत्त का कहना 
भी ठीक हो सकता हैः। जिस प्रकार बालक ओर उन्मत्त का कहना 
* युक्तिशुन्य होने से प्रामाणिक नहीं, इसी श्रकार तुम्हारा कहना भी 
. झसंगत है।- ४ 2३ 
अ्र०--वो क्या जीव अनादि वासना से वन्धन में पड़ा है ! 


3०-नानादिविषयोपरागनिमित्तकोउप्यस्य ॥२७॥ 
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अथ--इस आत्मा को अनादि-प्रवाह-रूप-वासना से बन्धन 
डोना भी असम्भव मालूस होता है, क्‍योंकि निम्नलिखित प्रमाण से 
अशुद्ध प्रतीत होता है । 

ते बाह्यास्यन्तरयोरुपरज्योप्र|ञज्जकभावोडपि देशव्यव- 

धानात्‌ ख प्नस्थपाटलियुत्रस्थयोरिव || श८॥ ... 

अथ--जो मनुष्य जीव-आत्मा को शरीर में ,एकदेशी 
सानते हूँ, इस कारण जीव-आत्मा का कुछ भी सम्बन्ध बाह्य 
विषयों से नहीं रहेगा, क्योंकि आत्मा और जड़ के बीच अति 
देश का अन्तर है, जेसे--पटने का रहने वाला विना आगरे 
पहुंचे वहां के रहने वाले को नहीं वांध सकता, इसी प्रकार बाह्य 
इन्द्रियों से उत्पन्न हुई वासना आश्यन्तरस्थ आत्मा के वन्धन का 
हेतु किस प्रकार हो सकती है' ? और लोक में सी ऐसा ही देखा 
जाता है कि जब रक्त ओर वस्त्र का सम्बन्ध बिना अन्तर के 
होता है तब तो वस्त्र पर रड्ट चढ़ जाता है। यदि उनके बीच कुछ . 
अन्तर हो तो रंग कदापि नहीं चढ़ सकता, अतएव वासना से 
वन्‍्धन नहीं हो सकता, प्रस्तु जब लोग आत्मा ओर बाह्य 
इन्द्रियोँ में अन्तर मानते हैं तो इन्द्रियकृंत वासना से आत्मा 
किसी प्रकार बन्धन सें नहीं आ सकती। यदिं यह कहा जाय 
कि वांह्य इन्द्रियों का आभ्यन्तर इन्द्रिय सन आदि से सम्बन्ध 
है/ओर आभ्यन्तर इन्द्रियों का आत्मा से । इस परम्परा सम्बन्ध 
से आत्मा भी विषय वासना से बद्ध हो सकता है, यह कहना 
अयुक्‍त ही है; क्योंकि :-- 


इयोरेकदेशलब्धोपरागान्न व्यवस्था ॥ २६ ॥ 


. जब आत्मा और इन्द्रिय दोनों को विषय-वासना में बंधा हुआ 
आनोगे तो मुंक्त ओर बन्धन' में रहने वाले का पता भी नहीं. 
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लगेगा | इसका आशय यह है कि जब आत्मा और इन्द्रिय दोसों 
.ही विषय-वासना से समान सम्बन्ध रखते हैं तो इन्द्रियों का वम्धज 
न कह कर केवल आत्मा ही का बन्धन वतलाना अयुक्त होगा । इस 
'कारण वासना सें भी वन्धन नहीं होता । 
अदृट्वशाच्चेत्‌ ॥ ३० ॥ , 
प्र०तो क्या फिर अद्ृष्ट अर्थात्‌ पूर्व किये घर्म-अधर्म से जो 
- एक भोग-शक्ति पैदा होतो है उससे बन्धन होता है ? 
.... उ०--न॒ द्ययोरेककालायोगादुपक्ाय्योपकारक- 
भाव? ॥ ३१॥ कु 
। अर्थ--जब तुम्हारा बन्चन और अदृष्ट एक काल में उत्पन्न 
' होते हैं तो उत्तमें कर्ता और कर्म नहीं हो सकता। क्योंकि तुम्हारी 
“ दृष्टि में संसार प्रत्येक क्षण में बदलता-हैः तो एक स्थिर आत्मा के 


रूप दोष होगा । 

. अ्र०-पुत्रकर्म्मंबदिति चेत्‌ ॥ ३२ ॥ 

. झर्थ--जिस प्रकार उसी काल में तो गर्भावधान किया ज्ञाता 
है ओर उसी समय उसका संस्कार किया जाता है, अतएवं एक: 


* काल में उत्पन्न होने वाले पदारयों में पूर्व कथित सम्बन्ध ह्लोः 
:. सकता है अल 


उ०---नास्ति हि तत्र स्थिर एफ्रत्मा यो गर्भाधानादिना 
... संस्कियते ॥ ३३ ॥ ः 


न होने से दूसरे आत्मा के अदृष्ट से दूसरे आत्मा का बन्धन 


अर्थ--तुम्द्दारे मत में तो एक स्थिर जीवात्मा ही नहीं ज्ञिस 


... का गर्माघानादि से. संस्कार किया जाबे, अतएव तुम्हारा पुत्र" 


है 
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कम बाला इृष्टान्त ठीक नहीं । यह इृष्टान्त एक स्थिर आत्मा मानने 
चाल्नों के मत में तो कुछ घट भी सकता है । 

प्र<--बन्वन भी ( ज्षणिक ) एक क्षण भर रहने वाला है, 
इसलिये उसका कारण अर्थात्‌ नियम नहीं, णा अभाव ही उसका . 
ऋआरण है, अथवा बह बिना कारण ही है ?* 


उ०--स्थिएकाय्योसिड्धे: झणिकत्वस्‌ ॥३४॥ 
अर्थ--यदि तुम वन्‍्धन को ( क्षणिक ) एक क्षण रहने वाला 
झानो तो उसमें दोगशिखा अर्थात्त्‌ दीप््योति के समान दोनों का 
कोई स्थिर कार्य्य उत्पन्न नहीं होगा । इसे अगले सूत्र से स्पष्ट करते 
है कि काय्य को क्षणिक्र मानने में क्या दोष होगा | . । 
न प्रस्यभिज्ञाबाघात्‌ ॥३४॥ ु ः 
अर्थ - लोक में कोई भी पदार्थ ( क्षणिक )- अथात्‌ एक क्षछ 
रहने वाला नहीं, क्योंकि यह ज्ञान के सवंथा विरुद्ध है, क्‍योंकि . 
अत्येक मनुष्य यह कहता हुआ सुनाई देता है कि जिसको अमैंने 
* देखा उसकी रपश किया । दृष्टान्च यह हे कि जैसे कि यदि एक - 
घोड़ा मोल लिया जावे तो क्षरिणक्रवादी के मत सें परीक्षा करके 
मोल लेना असम्भव है; क्‍योंकि जिस क्षण में घोड़े को देखा था . 
जब और घोड़ा था, जिस क्षण में हाथ लगाया तब और था, 
दुबारा देखा तव ओर हुआ, इस कारण कोई काये हो ही नहीं 
सकता । अतएवं जिसके.लिये दृष्टान्त न हो वह ठीक नहीं; इसलिये * 
अन्धनादि क्षणिक नहीं वरन्‌ स्थिर हे ओर प्रमाण देते हैं-- 


श्रुतिन्यायविरोधाच्च ॥३६)॥ - 


.... झअथ--यह कहना कि जगत एकत्तण रहता है श्रुति अथात्‌ वेद. 
. और न्याय अर्थात्‌ तक से स्ंथा विरुद्ध है, जेसा कि लिखा है... 


(१४) 
श्रददेव सोम्येद्मग्र आसीत' 


अर्थ--हे सौम्य ! इस जगत्‌ से पद्िले भी संत्‌ था आर्थात्‌ 
. जगत्‌ का कारण था । जा 
._'तत एवेदमग्र आसीत' 83. 

अर्थ--इस सृष्टि से पहिले यह जगत्‌ तमोरूप अर्थात्‌ नाम- 
रुपज्नान जो कार्य में है इससे प्रथक्‌ सत्रूप था और न्याय से 
इसलिये विरुद्ध है कि असत्‌ से सत्‌ किसी प्रकार हो नहीं सकता, 
' इस कारण यह वन्धनरूप दुःख न तो ज्ञणिक है, बिना कारख 
ही है । और प्रमाण लीजिये-- 
.. इष्टन्तासिद्वेश् ॥३७॥ 

अर्थ--ज्षणिक में जो दीपशिखा का दृष्टान्त दिया बह अयुक्त 
है, क्योंकि क्षण ऐसा सूक्ष्म काल है! कि जिसकी इयत्ता 
._ * ( अन्दाजा ) नहीं हो सकती और न उसकी कुछ इयत्ता (तादाड ) 
है और प्रत्यक्ष में दीपशिखा कई क्षण तक एक-सी बराबर 
रहती है, यह कथन भी सर्वथां अयुक्त हे और ज्णिकवादियों 
के का में एक दोष यह भी होगा कि कारण और कार्य साव 
* नहीं हो सकेगा और जम कार्य्य कारण का नियम न रहा तो 
_ किसी रोग की औषघध जो निदान अर्थात््‌ कारण के ज्ञान 


और संसार में जो घट शरण अ्रत्तिका को माना जाता है 
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युगपज्जायमानयोन कार्य्यकारणभाव: ॥ ३८ ॥। 


अथ्थ---जो पदार्थ एक साथ उत्तन्न होते हैं. उनमें कार्य-कारण 
भाव नहीं हो सकता; क्योंकि ऐसा कोई इृष्टांत लोक से नहीं ्ः 
जिसमें काय-कारण की उत्पत्ति एक साथ ही हो। यदि क्षणिक- 
बादी यह कहें कि घृत्तिका और घट क्रम से हैं, पहले मृत्तिछा 
कारण फिर घट कार्य उत्पन्न हो गया तो इसमें भी दोष है | 


पूर्वापाये उत्तायोगात्‌ ॥ ३६ ॥ 


अर्थ--इस पक्ष में यह दोष होगा कि पूर्व क्षण में मृत्तिका 
उत्पन्न हुई, दूसरे क्षण में जष्ट हुईं, तब पीछे उसमें कार्य्यरूप घट 
स्योंकर उत्पन्न हो सकता है ? इसलिये ज़ब तक उपादान कारण 
थे माना जाय तवतक कार्य्य की उत्पत्ति नहीं हो सकती । अतएव 
काय्य-छारण भाव क्षणिकवादियों के मत से सिद्ध नहीं हो सकता । 


उ०-तड्भावे तदयोगादुभयव्यभिचारादपि न॥४०॥ 


अथ--कारण की विद्यमानता से और कार्य के साथ उसका 
सम्बन्ध न मानने से दोनों दशाओं में व्यभिचार दोष होने से 
कारण-काय का सम्बन्ध नहीं रहता। जब कार्या बनता था 
तब तो कारण नहीं था और कारण हुआ तब कार्या बनाने का 
विचार नहीं, अतएब क्षणिकवादियों के मत में कार्य-कारण का 

सम्बन्ध किसी प्रकार हो नहीं सकता। । 

..._प्र०-जिस प्रकार घट का निमित्त कारण कुलाल पहिले से 
ही माना ज्ञांता है, यदि इंसी ,भांति उपादान कारण भी माना 
जावे तो कया शांका है ? 


ड०--पूवभावमात्रे न नियम? ॥ ४१ ॥ 
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..._ छार्थ-यदि कारण को नियत न मानकर पूर्वभावमाज ही माना 
2 न यह सिम न्‌ रहेगा कि मत्तिका ही से घट बनता है और 
-.._ बायु से नहीं वनता; क्योंकि ज्णिकवादी किसी विशेष कारण को " 
 _ आव से तो मानते नहीं, किन्तु भाव ही मानेंगे। अतएच उपरोक्त 
 - द्वोष बना रहेगा और निमित्त कारण ओर उपादान का अन्तर भी 
..... मात्मम नहीं द्वोगा और ज्ञोक में उपादान कारण ओर निमित्त 
|... कारण का भेद निश्चित है, इसलिये क्षणिकवाद ठीक्ष नहीं। द 
._..._ प्र०--जो कुछ संसार में है, सब मिथ्या ही है, और संसार _ 
में होने से वन्धन भी .मिथ्या है, अतएब उसका कारण खोजने... 
की कोई आवश्यकता नहीं, वह स्वयम नाशरूप है ? 
...... उ०--न विज्ञॉनमात्र बाह्मग्रतोतेः ॥ ४७२ ॥ 
...._ शथ्थ-इस जगतू को केवल मिथ्याज्ञान या थिज्लाममात्र नहीं. 
+ ,. कह सकते; क्योंकि ज्ञान आन्तरिक अर्थात्‌ भीतर ही छोता है 
ओर जगत्‌ बाहर और भीतर दोनों दशाओं से प्रकट है । ४ 
, ..._ :ग्र०-जब हम बाहर किसी पदार्थ के आव को मानते ही 
.. नहीं केवल भीतर के विचार ही मनोराज्य की सृष्टि की भांति | 
| :  मात्तम होते हैं ! ः 9 
. . उ3०“तह्वे तद्भावाच्छून्यं तहिं | ४३ ॥ / 
*.“#“ अर्थं-यदि तुम जगत्‌ को बाह्य न मानो केवल भीतर ही 
मानोगे तो इस दीखेते हुए संसार में विज्ञान का सी अभाव | 
नना पढ़ेगा ओर जगत को शून्य कहना पड़ेगा । इसका कारण 
यह्‌ ति विषय का साधन करने वाली होती है, इसलिये 


दि बाह्य प्रतीति जगत्‌ का साधन न करे तो विज्ञान प्रतीति भी - 


सिद्ध कर: सकती, इस हेतु से विज्ञजवाद में | 
जायगा।. सह लक 5७ । हक 5५ 

ब॑ शुन्यबादी नास्तिक अपनी दलील देता है। . ल 
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शून्य त्ल॑ भावों विनश्यति वस्तुधर्मत्वादि- 
नाशरूप ॥ ४४७ || 
४--जञितले पदाथ हैं सब शून्य हैं, ओर जो कुछ भाव हैं, 
चह सब नाशवान हैँ, ओर ज्ञो त्रिनाशी है, वह स्वप्न की भांति 
धय' है । इससे सम्पूर्ण वस्तुओं के आद ओर अन्त का तो 
त्र सिद्ध ही हो गया। अब रहा केवल मध्यभाग सो यथाथ 
कोन क्रिसक्नो वध सकता है ? ओर कोन छोड़ सकता 
है ? इस हेतु से चन्ध मिथ्या ही प्रतीत होता है'। विद्यमान बरतुओं 
का नाश इसलिये है कि नाश होना बस्तुप्तात्न का धर्म है। इस 
शूस्यदादी के पूत्रतक्ष का खजडन करते हैं । 
उ०--अपबाइगात्रसवु द्ानाश्‌ ॥ ;:8 40 || 
अर्थ -'जो छुछ भात्र पदार्थ हें बह सब नाशवान्‌ हैं? यह 
« कथन सूर्खा का अपवादमसात्र हे। क्योंकि नाशसात्र वस्तु का स्वसांच 
कह कर, नाश में कुछ कारण न वताने से ज्ञिन पदार्थों का कुछ 
अवयव नहीं है उनका नंढीं कह सकते | इसका हेतु यह कि कारण 
में लय हो जाने को ही नाश कहते हैं, ओर जब निरचयव वस्तुओं 
का कुड्ध कारण न माना तो उनका लय किसी में न होने से उनका 
नाश न हो सकेगा । इसके सिवाय एक ओर भी दोष रहेगा 
कि हर एक कार्य का अभाव लोक में नहीं कह सकते; जेसे-- 
“घट दूट गया,” इस कहने से यह ज्ञात होगा, कि घट, की 
दूसरी दशा हो गई; परन्तु घटरूपी कार्य तो बना ही रहा । आइृति 
का इस हेतु से साना कि बह एक घट के टूट जाने से दूसरे घटों 
में तो रहती है । । 
अब तीनों लक्षणों का खण्डन करते हैं अर्थात्‌-विज्ञोनवादी, 
चंणिकृवादी ओर शुन्यवादी।.__ , 
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उभयपक्षतमानक्षेमत्वादयमपि ॥ ४६ ॥ 
- अर्थ--जिस प्रकार ज्षणिकवादी ओर विज्ञालवादी का मत 
.. अत्येमिज्ञादि दोष बाह्य प्रतीत से खण्डित हो जाता है, इसी प्रकार 
..._. शुन्यवादी काःमत भी खण्डित हो जाता है; क्योंकि उस दशा में 
- _ पुरुषार्थ का बिल्कुल अभाव हो जाता है। यदि यह कहो कि 
..._- शुन्यवाद करने पर भी पुरुषार्थ तो स्वीकार करते. हूँ, तो बढ भी 


. मानना अयुक्त होगा। 8203. 
: अपुरुषार्थत्वश्ठभयथा ॥ ४७॥ ः 

... ' “. आर्थ-शून्यवादी के मत में पुरुषाथ अर्थात्‌ मुक्ति नहीं हो 

. -_- सकती, क्योंकि जब दुःख है ही नहीं केंबल शून्य ही है. तो उसी 
.._, निवृत्ति का उपाय क्‍यों किया जावे और मुक्ति भी शूम्य ही होगी 

... उसके लिए साधन भी शून्य ही होंगे, तो ऐसे शून्य पदार्थ के 

:. लिये पुरुषार्थ भी शून्य ही होगा। अतएंब शुन्यवादी का 

 : अत किसी प्रकार भी शान्तिदायक नहीं और न. उससे मुक्ति हो 


हक सकती है । 0 00 7507 
. “ न गतिविशेषात्‌॥ ४८॥ 
| 5. अर्थ-गति के तीन अर्थ हँ- ज्ञान, गमन, प्राप्ति। ये तीतों 


:._ बन्धन का हेतु नहीं होते। पहिले जब कहा जावे कि ज्ञान विशेष 
.. से बन्धन होता है । ज्ञान तीन प्रकार का है-प्रातिभासिक, 

.. * व्यावहारिक, पांरसार्थिक । यदि कहा जावे कि प्रांतिभासिक सत्ता 
... कैज्ञान से बन्धन होता है तो. यह कहना ठीक नहीं, क्योंकि ५ 
आतिभासिक सत्ता का ज्ञान इन्द्रिय और संस्कार-दोष से उत्पन्न. 
._. होता.है, परन्तु झात्मा में न इन्द्रिय है न संस्कार है। इसलिये 
.._..« ज़िसका कारण है ही नहीं डसका कार्य केसे हो सकता है। और 
दा व्यावहार्कि ज्ञान, सो वो बद्र अवस्था को छोड़ रहता ही... 


नहीं, वह बन्ध का कारण किस प्रकार हो सकता है।- और पार- 
सार्थिक ज्ञान तो मुक्ति का हेतु है. वह बन्ध का कारण क्‍यों कर हो 
सकता है, अतएव ज्ञानविशेष से वन्ध नहीं होता।. दूसरा गमन 
शरीरादि में होता है, बढ जीब का स्वाभाविक धर्म होने से बन्ध 
का हेतु नहीं हो सकता ह ह 
तीसरा प्राप्ति, सो प्राप्त होने वाले दो पदार्थ हैं--एक बहा, 
दूसरी प्रकृति, सो यह दोनों व्यापक होने से जीन को सवेदा' आप्त, 
सेव रहते वाली वस्तु से सदेव सम्बन्ध, उससे भी बद्ध नहीं' हो 
सकता, अतएब गतविशेष से बन्ध नहीं होता । : 
मिश्कियरय तदसम्भवात्‌ ॥ ४६ ॥ 
अर्थ--क्रिया से शून्य जड़ प्रकृति में .भी गति असम्भव ह्ठे 
ओर व्यापक ब्रह्म में भो गति असम्पव है,'और यदि जीव की गति... . 
पर विचार किया जावे तो प्रश्न बह उपस्थित होगा, कि जीव बिम्रु 
है अथवा मध्यम परिणास बाला है अथवा ऋगु है ? यदि विभु 
सान लें तो गति हो नहीं सकतो | यदि मध्यम परिमाण वाला मान 
लें तो यह दोष होगा। ४" 
प्र०--क्या आत्मा अंगुष्ठमात्र नहीं है! यदि अ'गुष्सात्र है 
तो उसमें गति इत्यादि सम्भव है। यदि विभु है तो जाना हो ह्दी 
* नहीं सकता.? ९ ; ; 
..._ उ5०--पूर्तपादू घटादिवत्‌ सपानधर्मापत्ता- 
बपसिद्धान्तः | ४० ॥ ८ 
अर्थ--आत्मा के सूर्तिमान्‌ होने से घटादिकों की भांति 
सावयव इत्यादि दोष आ एायेंगे ओर .सावयव होने से संयोग 
वियोग झर्थातू उत्पत्ति ओर नाश भी मानना पड़ेगा। जो कि... 
आत्मा नित्य है, इसलिये मूर्ति वाला नहीं हों सकता और जक .. 


2 
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मूत्तिवाला नहीं तो उसमें इस प्रकार की गति भी नहीं मानी जा 


सकतो | अतएत्र आत्मा का मूत्तिवाला मानना [सद्धान्त का खण्डन 
करना है | ४ 

- गतिश्रुतिरप्युपाधियोगादाकाशवत्‌ ॥ ४१ ॥ 

अथ - शरीर के सब अबयवों में जो गति है अर्थात्‌ दुसरे 
शरीरों में जो गमन दे वह सूद्ष्म शरीर में न हो तव॒ तक एक शरी 
छोड़कर दूसरे शरीर में नहीं जा सकता, जेसे--आकाश घट दी 
उपाधि से चलता हे, कयोंक घट सें जो आकाश हे जह्दां घट 
जायगा। साथ ही जायगा । 

_प्र>- सूक्ष्म शरीर किसे कहते हें: १ 

उ० -पंच प्राण, पंच उपप्राण, पंच ज्ञानेन्द्रिय, मन, अहंकार, 
इस सत्रके समूह का नाम सूद्म शरीर है | 

प्र०--क्या यद्द जीव से बिलकुल प्रथक्‌ हैं ? 

उ>--हां, बिलकुत प्रथक हैं । 

प्र०--तो पहिले-पहल जीव किस प्रकार इस शरीर को धारण 
करता है। 

उ०--पहिले सांकल्पिक सृष्टि में आता है, फिर उसका जब 
सूक्म शरीर से सम्बन्ध हो जाता है, तब "दूसरे शरीरों में जाता 
है| यदि सम्बन्ध न हो तो नहीं जाता। 


न कम्मंणाप्यतद्धमंत्वात्‌ )। ५२ ॥ 


अर्थ--रम्म से भी बन्धन नहीं होता, क्योंकि वह भी शरीर 
सहित श्रात्मा ,में होता हे और शरीर सुख दुःख भोगने से 


होता है । इसलिये कर्म से पहिले शरीर का होना आवश्यक ' 


| 
| 


( २१ ) 


है ओर शरीर होने से वन्धन »औी है, उसके उत्पन्न होने की 
आवश्यकता नहीं | घ 

अतिग्रसक्तिरन्यघर्मात्वे ॥४ ३॥ 

अर्थ--यद्दि ओर के घम्म से ओर का बन्धन मान लें तो 
नियम द्ूट जायेंगे; क्‍योंकि उस अवस्था में बद्ध पुरुष के पाप 
से मुक्त बन्धन में आजायेंगे, जो असंगत हे | 

निए णादिश्रुतिविगेधश्चेति ॥४४॥ 

आअर्थ--यदि उपाधि के बिना पुरुष का बन्धन माना जावे तो 
जिन सूत्रों भें जीव को साक्षिरृुपष और निगुण बतलायों हे' 
उनमें दाष आ जायगा; इसलिये जीव स्वभाव से न बद्ध है, न 
मुक्त है, चरन्‌ यह दोनों औपाधिक धर्म हैं | प्रकृति के संसग से 
बढ़ हो जाता है. और परमात्मा के संस से मुक्त हो जाता हे.॥ 
यथार्थ में जीव सुख दुःख से प्रथक्‌ और तीनों तापों से 
किनारे साक्षिरूप है | इस सूत में इति शब्द कहने से बन्ध॑न के 
कारण की परीक्षा समाप्त कर दी गई। 

प्र०--जब दुःख स्वाभाविक भी नहीं ओर नेमित्तिक भी 
नहीं तो प्रतीत केसे होता है ? 

ड०--जीव को अल्पज्ञता और प्रकृति के संसग से बन्‍्धन की 
प्रतीति होती है | चू कि संसग नित्य हे, इसलिये नेमित्तिक नहीं 
कहला सकता, और वन्ध संसर्ग से उत्पन्न होने वाल्ले अविवेक 
से प्रतीत होता है, इस कारण स्वाभाविक नहीं कहला सकता । 
अंत्तएब अविवेक ही इसका कारण है | 

प्र०--जब तुम प्रकृति के योग से वनन्‍्धन मानते हो ओर 
>-प्रकृति भी काल और दिशा की नाई सर्वव्यापक है, तो उसके 
-न्योंग से बन्धन किस प्रकार हो सकता हे । 


4 


ह 


( श्र ) 


- उ०-तद्योगोष्प्यत्रिवेकानन समानत्वस्‌ ॥४४॥ 
अर्थ--प्रकृति का योग भी अधिवेक से होता है, इस बास्ते 
यह काल ओर दिशा के समान नहीं | 
प्र०---अविवेक छिसे कहते दें ? 
' उ०--यह न जानना कि यह वस्तु हमारे वास्ते लाभदायक च् 
अथवा हानिकारक, उसको अविवेक कहते हैं । 
प्र०--इस अविवेक का कारणा-क्या है ? 
उ०--जीव की अल्पज्ञता ही अविवेक का कारण है । 
प्र०---क्या वह जीव की अल्पज्ञता जीव का स्वाभाबिक गुण 
है अथवा उसका भी कोई कारण है ? 
उ०--उसका कोई कारण नहीं । 
प्र<--जब अल्पज्ञता स्वाभाविक गुण है, ओर स्वाभाविक 
का.नाश हो नदीं सकता, वस कारण रहा, तो कार्य-बन्धन सदेव 
रहेगा ? ; 
ड०--ज्िस प्रकार वायु स्तरभाव से उष्ण, शीत से अलग है, 
रेसे ही जीव वन्धन मुक्ति से प्रथक है। यह दोनों गुण नेमित्तिक हैं, 
इसलिये प्रवाह से अनादि हैं, ओर स्वरूप से सादि हाते हैं । 
नियतकारणात्तदुच्छित्तिध्वन्तवत्‌ ॥४६॥ 

- अर्थ--जिस प्रकार मन्‍द्र अन्धकार से जो सीप में चांदी का 
ज्ञान या रज्जु में सर्प का ज्ञान है; उसके नाश करने का नियत 
उपाय है, अर्थात्‌ प्रकाश का होना; किन्तु प्रकाश के बिना किसी 
अन्य उपाय से यद्द अज्ञान नष्ट नहीं द्वों सकता। इसी प्रकार 
अविवेक से उत्पन्न होने बाला जो बन्धन है, उसके नष्ट करने 
का उपाय विवेक श्र्थात्‌ पदार्थ के खवरूप का यथाथ ज्ञान है । 


ही! कली) ४२ रच 


( २) ) 


अवानाविनेकादन्याविवेकरुय तड्ाने हानस ॥४७॥ 


अथ->नीव में प्रधान अर्थात्‌ प्रकृति के अविवेकझ अर्थात्त्‌ 
पढ़ाथ ज्ञान के ने होने से और कारण आदि से पदार्थों का 
अज्ञात होता है । आशय यसद्द कि वन्‍्यचन का काश्ण जीव की 
अल्पक्षता है. ज््योंकि जीव अपनी स्वाभाविक अत्पज्ञता से 
दा विवेक नहीं रखता, जिससे प्राकृतिक पदार्थों सें मिथ्या 
स्पन्न होता है, ओर सिथ्या ज्ञान से रागढे ष और शग- 
प्रवृत्ति उत्पन्न होती र उससे बन्घन अथांत तीन 
प्रकार का दुःख उत्पन्त होता डे, और जिस समय प्रकृति का 
स्िथ्या क्वान नष्ट हो जाता है, तब प्रकृति के पदार्थों का अविवेक 


दूर होकर दुःख रूप बन्धन से छूट जाता है । 


्झ 


वाहपात्र न तु तर्व॑ चित्तस्थिते३ ॥ ४८॥। 
अर्थ--ढदुःखादि को चित्त में रहने वाला होने से उनक्ना पुरुष 
में कथनमात्र ही है; जेसे- लाल डांक के लगाने से अंगूठी का 
हीया लाल सालूप होता है, ऐसे जीव मन के दुःखी होने से दुःखी 
मालूम होता हे, और मन के सुखी होने से सुखो मालूम होता है 
वास्तव में सुख दुःख से प्रथक है | 
प्र०--यदि इस भांति दुःख कथनमात्र ही हे, तो युक्ति से 
भी दूर हो ज्ञायगा, उसके लिये विवेक की कया आवश्यकता है. 
उसका उत्तर अगले सूत्र में देते हैं ? 
युक्ितोडषपि न वाध्यते दिडमूढवदपरोक्षाइते ॥५६॥ 
अथ--इस केवल कथनमात्र दुःख का भी युक्ति से नाश 
नहीं हो सकता, बिना अपरोक्ष ज्ञान के । जेंसे किसी मनुष्य को 
'पू दिशा में उत्तर का भ्रम दो जावे तो जब तक पूर्व और 


( २४ ) 


उत्तर दिशा का भत्नी-भांति ज्ञान न हो जावे, तत्र तक्र यह आधघ 


जा ही नहीं सकता; इस कारण विवेक की आवश्यकता है; और 
सूत्र में भी दिखलाया गया है, कि जब तक दिशा का पत्यक्ष 


] 


न हो जावे तक तक श्रमनिश्वात्ति नहीं हो सकती। इसलि 
तक प्रकृति ओर पुरुष के धर्म का ठीक निश्चय करके प्रकृति से 
निवृत्ति और पुरुष की प्राप्ति न हो तब तक दुःख रसीद 
न होगा। 
उ०--अचाक्षुपाणामनुमानेन बोधो धृमादिशि 

रिव बहने: ॥ ६० ॥ 
. अथ--प्रकृति पुरुष अर्थात्‌ जीवात्मा, परमात्मा ओर अ्रक्ृति 
का तो प्रत्यक्ष नहीं हे, अनुमान से ज्ञान होता है । 

प्र०-- क्या यह प्रकृति प्रत्यक्ष नहीं ? 

ड०--नहीं, प्रत्युत जो श्रत्यक्ष हे वह विक्नति हे, अर्थात्‌ प्रकृति 
का परिणाम ! 

प्र०--सृत्र में तो पुरुष शब्द है तुम इससे जीवात्मा औ 
परमात्मा किस प्रकार लेते हो ? 


उ०--शरीर में रहने से जीवात्मा और संसार में व्यापक « 


होने से परमात्मा पुरुष शब्द से लिये गये ओर न्याय में आत्मा 
ओर सांख्य में पुरुष शब्द एक ही अर्थ के बतलानेवाले हैं। 
सच्चरजस्तमसां साम्यावस्था प्रकृति।, प्रकृते- 
 पहानू, महतो5हंकारोडहंकारातू._ पञु्चतन्मात्राण्युभय- 
_मिन्द्रियं, तन्मात्रेभ्यः स्थृलभूतानि, पुरुष इति पंचविंशति- 
गंशः | ६१ ॥ 


(२५ ) 


अर्थ-सत्वगुण प्रकाश करने वाला, रजोगुण न प्रकाश ओर 
न आवरण करनेवाला, तमोगुण आवरण करने वाला जब ये 
तीनों गुण समान रहते हें, उस दशा का नाम प्रकृति है; क्योंकि 
वतमान दशा में सत्वगुण, तमोगुण का परस्पर विरोध है । इस 
समय जिस शरोर में सत्वगुण रहता हे, वहां तमोगुण का वास 
नहीं ओर इसी तरह जहां तमोगुण का निवास हे वहां सत्वगुण 
नहीं; परन्तु कारण आर्थात्‌ परमाणु की दशा में एक दूसरे के 


विरुद्ध नहीं कर सकते प्य पास ही पास रह सकते हैं । 
अथ उल प्रकृति से महत्त्व अर्थात्‌ मन उत्पन्न होता डे और 
भन से अहंकार ओर र से पच सूक्ष्म तन्‍्मात्रा या रूप, 


एस, गंव, सर्श और शब्द उत्पन्न होते हैं, उनसे पांच ज्ञानेन्द्रिय 
ओर पांच करे र्द्रिय उत्पन्न होते हैं, ओर पंचतन्मात्राओं से पांच 
भूत अर्थात्‌ प्रथ्वो, अप, तेज, बायु और आकाश होते हैं, 
ओर जब इनसे पुरुष अर्थात्‌ जीव ओर ब्रह्म मिल जाता है तो 
२५ गण कहलाते हैं । 


प्र०--अनेक पुरुषों ने महत्तत्व का अथ बुद्धि किया है, तुम 
मन! किस प्रकार लेते हो ? 

उ०9--चबुद्धि जीवात्मा का गुण है । जीव के सत्य होने से वह 
नित्य है, वह प्रकृति का कार्य्य नहीं ओर मन सूक्ष्म अन्य का 
विकार है, अतएव मन ही लेना चाहिये । 

प्र«--मन की इन्द्रियों में गणना की जातो है, अतएवं भिन्न 
करने से बुद्धि का ही प्रयोजन प्रतीत होता है ? 

उ०--यदि १० इन्द्रियों में १९-वां मन भी लिया जाय तो 
तुम्हारी संख्या ही अशुद्ध हो जायगी, इस हेतु से महत्तत्त्व.का 
अथ मन ही है। 


( २६ ) 


स्थूलात्‌ पंचतन्मात्राय ॥६२॥ 
अथ--इन पांच प्रकाशवान्‌ तक्त्वों से उन सूक्ष्म तन्मात्रों का 
अनुमान होता है, जिस प्रकार काय्य को देख कर कारण छा 
अनुमान होता है; जेसे लिखा है-- 


कारणगुणपूर्वक: काय्यगुणो दृष्टः ॥६३॥ 
अथ--काय्य के गुणों के अनुसार कारण ओर कारण घे 
अनुसार कारय्य के गुणों का अनुमान होता है । 
२. इसी प्रक्वार यहां काय्य तत्त्वों को देखकर कारण तम्मातन्रा 
का ज्ञान'हो जाता है । 


वाह्याभ्वन्तराभ्यां तश्चाहह्लास्द्य ॥६४।) 


अथथ--बाहर की ओर आभ्यन्तरीय इन्द्रियों से पद्नच तन्मात्रा 
रूप कार्य का ज्ञान होकर उसके कारण अहंकार का भी ज्ञान 
: छोोता है, क्‍योंकि स्पर्शादि विषयों का ज्ञान समाधि ओर सुघुप्ति 
अवस्था, में जवकि अहंकार रूप ब्ृक्ति का अभात्र -होता है नहीं. 
होता, इससे अनुमान होता हे कि यह इस बृंत्ति से उत्पन्न द्ोते 
हैं, अर्थात्‌ अहक्लार के काय्य हैं ओर अहंकार इनका कारण - 
है; क्‍योंकि यह नियम हे कि जो जिसके जित्ता पेदा न हो सके 
ह उसका कारण होता है, ओर भूत बिना अहंकार के सुषुप्ति 
अदस्था में दृष्टिगत नहीं होते, अतएब यहां उनका कारण अनुमान 
से प्रतीत होता है । 
तेनानतःकरणर्य ॥६४॥ 


' अर्थ--और अहंकाररूपी कार्य्य से उसके कारण अन्तःकरण 
“का झलुमान होता है, क्योंकि प्रथम मन में वस्तु का अस्तित्व . . 
का निश्चय करके उसमें अहंकार किया जाता है, अर्थात्‌डसे .' 


(२७ ) 


झपना मानते हैं| जिस समय तक वस्तु का अस्तित्व का निश्चय 
ज हो तब तक उसमें अभिमान नहीं होता है, अर्थात्‌ मैं हूं, और 
यह मेरा है, यह ज्ञान जब तक अपने-अपने ओर चोज के 
आरश्तित्व का ज्ञान त हो, किस तरह हो सकता है ? 
|| 
अ्थ--आओऔर उस मन से प्रकृति, जो मन का कारण है, उसका 
घनुमान होता है, क्योंकि सन मध्यम परिणाम वाला होने से 
सारय्य है ओर प्रत्येक काथ्य का कारण अवश्य होता है; अब मन 
करा कारण अक्षति के अतिरिक्त ओर कुछ हो नहीं सकता । क्योंकि 
युरुष तो परिणाम रहित है, ओर सन का शरीर की तरह सध्यम 
' परिणामबाला होना श्रुति, स्टृति और युक्ति से सिद्ध है; क्योंकि 
सन सुख, दुःख ओर सोह धमंवाला डे, इस वासते - उसका कारण 
भी मोह धर्मवाला होना चाहिये । दुःख परतन्त्रता का नाम हे 
ओर पुरुष की परतन्त्रता द्वो नहीं सकती । परतन्त्रता केवल जड़ 
प्रकृति का धर्म है ओर उसका कार्य मन है । > 2 


संहतपण्भथत्वात्‌ पुरुषर्य ॥६७॥ 


अर्थ-पभ्रकृृति के अवयवों की संहति सर्बदा दूसरे के वास्ते 

होती है, अपने लिये नहीं । इससे पुरुष का अनुमान होता है; 
क्योंकि मन आदिक जो भ्रकृति के कार्य हैँ, उनसे पुरुष को लाभ 
होता हे । मन आदिक अपने लिये कुछ भी नहीं कर सकते 
ओर जितने शरीर से लेकर अन्न, वस्र, पात्रादि प्रकृति के विकार 
हैं, उनसे दूसरों का हीं उपकार होता:है, ओर पुरुष की क्रिया... 
का भोग पदार्थ नहीं है; क्‍योंकि उपनिषद्‌ में लिखा है “न वा अरे के 
--सर्वस्य कामाय सब प्रियं भवति आत्मनस्तु कामाय सब प्रियं भवति? - 
->अर्थात्‌ सम्पूर्ण वस्तुओं के उपयोगी होने से सब वस्तुएः प्यारों नहीं, 


४५४ ह।| 


( र८ ) 


किन्तु आत्मा के उपयोगो होने से सब -वस्तुएं प्यारी प्रतील 
होती हें 
..  प्र०-क्या प्रकृति का कोई कारण नहीं है, त्रह्म को कारण 
सुना जाता है ? 
०--त्रह्म जगत्‌ का निमित्त कारण हे! प्रकृति का उपादाल 
कारण नहीं ! 
०--प्रकृति को क्‍यों अकारण मानते हो ? 
मूले मूलाभावादमूल घूलम्‌ ॥।६८॥ 
अथ--२२ तत्वों का मूल उपादान कारण प्रकृति है, ओर 
मूल अर्थात्‌ जड़ की जड़ नहीं होती; इस वास्ते मूल बिना मूल 
के ही होता है । / 
प्र०--प्रकृति को मूल क्‍यों मानते हो ? ; 
०--यदि मूल का सून् मानोगे, तों उसके सूल की भी 
अआवश्यकृता होगी । इस प्रकार अनवस्था आ जप्यगी । 
प्र०--जेंसे घट का कारण मृत्तिका हे, ओर सृत्तिका का 
कारण परमाणु है ? 
उ०--पारम्पथडप्येकत्र परिनिष्ठेति संज्ञा 
मात्रम् ॥६६।॥ 
कारणों की परम्परा के विचार से परमार ही घट का कारण 
है, सत्तिका तो नाममात्र है | 


समानः ग्रक् तेहयो! ॥७०॥ 


घट ओर मृत्तिका के साथ प्रकृति का समान सम्बन्ध है, 
अर्थात्‌ परम्परा से प्रकृति ही घट ओर मृत्तिका का कारण है; 
ओर निरवयव होने से नित्य हे, उसका कोई कारण नहीं। 


(६7१७) 
अधिकाग्त्रिविष्याज्ष नियमः ॥३१२॥ 
यद्यपि प्रकृति सब का उपादान कारण हे; परन्तु प्रत्येक 
य्य में ज्ञा त्तीन प्रकार के काण माने जाते हैं अर्थात# 
_मिच्त ओर ३ साधाए्ण- इनकी भी व्यवस्था न 
व छुम्हार मिट्टी दण्डादि का कारगा प्रकृति ही 
न चीन कारणों की अनावश्यकता होने से बहुत 
लगाल हा जायगा । इसमें हेतु यह है, कि फिर कोई भी किसो 
लिमित्त व असाधारण कारण न रहेगा, अतएवं जहां-जहां 
कत् वहां-बहां प्रकृति को छाड़ ऋर कहना चाहिये, 
का कारण है ही, उसके कहने की कोई 
व 


है; जैसे-कुम्हार के पिता को घट का 
यह है; क्योंकि वह तो अन्यथासिद्ध है। 
£ 7] 


2] 
? 


6 की ० 


0|/ 


द्र / ० 


शी 


क्रारण कहना अनावर्‌ 
| 


यदि वही न होता तो कुल्ञाल कहां से आता ? परन्तु घट के बनने 
मेँ कुज्ञाल के पिता की कोई भी आवश्यकता नहीं हें, ऐसा ही 
नवीन नेय्ायिक भी सानते हैं, कि कारणत्व अ्रक्रृत को छोड़कर 
ऋहना चाहिये । 


इइाख्यप्रा्दय कराय्ये तन्‍्भन। ॥७२॥ 
अथ्-प्रकृति का पहिला कार्य महत्‌ है, और वह मन कहलाता 
है| मन से अहद्बारादि उत्तन्न होते हैं, मन की उर््पत्ति ६१ सूत्र 
में कह चुके हैं । 
चरमी5हड्जार: । ७३।। 
अर्थ--ओर प्रकृति का दूसरा काय अहडझ्लार है । इन तोलों 
सूत्रों का अभिप्राय यह है कि यदि प्रक्ृत को कारणत्व कहा 


_ & १. उपादान कारण, जेंसे घट का म्ात्तका। २. निमित्त कारण - 
जेसे घट का कुल्लाल | ३. साधारण, जेंसे घट के दृण्ड आदि। 


्< 


' ; / (३० ) 
जावे, तो” केवल उन्हीं दो कार्यों का कहना अन्य कार्यों का 
कारण महदादि को कहना चाहिए । इसी बात का अगल्ले सूत्रों 
से रपट करते 


तत्कायंत्वमृत्तरेषाम्‌ |।७४॥ 


अथ--महत्‌ ओर अहक्लार को छोड़ वाकी सब श्रकृत के 
काय नहीं, किन्तु उनके कारण महदादि हैं । | 
 , श्र०ण--जत्र तुमने पहिले इसको प्रकृति का कार्य कहा, अब उसे 
अलग करते हो कि औरों को महदादिकों का कार्य कहना 
चाहिए | अब यहां यह सन्देह होता है, कि पहिले प्रकृत को सब 
का कारण कद्द चुके, अब मह॒दादिकों को क्‍यों कारण कहते हैँ? 
तो इसका उत्तर यह है कि-- 
उ०--आचहेतुता तदूद्वारा पाग्स्पयेडप्यणुवत्‌ |७५॥ 
अर्थ--जिस प्रकार परम्परा सम्बन्ध से घटादि के कारण 
अग्ु माने थे, उसी भांति परम्परा सम्बन्ध से महदादिकों का 
- कारण आ प्रकृति ही है, अतएव कुछ दोष न रहेगा ! से 
पूवभावित्वे द्योरेकतरस्य ह।नेउन्यतरयोगः ॥७६॥ 
अर्थ-पहिले होने में एक यह भी युक्ति है, कि कार्य नाश 
होकर कारण में मिल जाता है, ओर अन्त में सब कार्य पदार्थ 
प्रकृति में लय हो जाते हें। 
यदि कोई शक्ल करे कि जब प्रकृति ओर पुरुष दोनों काय 
जगत से पहले थे, तो अकेत्षी प्रकृति को क्ग्रों कारण माना 
हे जावे ? इसका उत्तर यह है कि पुरुष प रेणामी नहीं ओर उपादान 
|... कारण का परिणाम ही काये कदलःता है, ओर पुरुष पु 
दर अपरिणामी होने में १५-१६ के सूत्र प्रमाण हैं। यदि प्रकृति- - 
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सम्बन्ध से प्रकृति द्वारा पुरुष में परिणाम मानें और दोनों को! 
कारण मानें तो वृथा गोरव होगा । 

प्र०--कारण से उपादान-कारण का क्यों ग्रहण करते हो, 
निभित्त को क्यों नहीं लेते ? 

उ०--छपादान-कारण के शुण ही कार्य में रहा करते दैं। 
हमें जगत भें जिस आनन्द की खोज है, यदि वह जगत्‌ के 
ऋरूण में होगा तो मिल्लेगा अन्यथा पुरुषार्थ निरर्थक जायगा 
इसलिये विवेक के लिये उरादान कारण की हो आवश्यकता है । 

प०--प्रकृति एक-देशी हे वा व्यापक ? 

परिच्छिन्त ने स्वोपादानग ॥७७। 

०--एक देशी ओर अनित्य पदार्थ सर्व जगत्‌ का उपादान 

कारण नहीं हो सकते; क्योंकि अभनित्य पदार्थ को काय होने से 
स्वयं कारण की आवश्यकता है | 

प्र०--एकदेशी पदाथ की उत्पत्ति में क्‍या प्रमाण है ? 

3उ०--सह त्पात्तशतेश्च ॥७-॥ ः 

अनित्य और एक देशी पदार्थां की उत्पत्ति श्रुति में मानी हे 
ओर जिसकी उत्पत्ति है उसका विनाश अवश्य होगा । 

प्र०--अविद्या सम्बन्ध से जगदुत्पत्ति है, इसमें क्‍या दोष है ?' 
इसका उत्तर महात्मा कपिल जी यह देते हैं । 

नावस्तुनो वस्तु सिद्धि। ॥७९। 

उ०- जो अविद्या द्रव्य नहीं है. केवल गुण मात्र है या कोई 
'बस्तु नहीं है, उससे थहं जगत्‌ जो द्रव्य ओर बरतु हे, किस प्रकार 
उत्पन्न हो सकता है ? क्‍योंकि गुण द्रव्य का एक अवयव होता है।।.._ 
_ एक अचयव से अवयवी की उत्पत्ति नहीं हो सकती और क 


( ३२ ) 


५२ 


अभाव से भाव की उत्पत्ति होती है: जेसे--मनुष्य के सींग नहीं 
तो उस सींग से कमान केसे बन सकती है । 

प्र०--यह संसार भी अवग्तु है, इसलिये यह अविद्या से 
बना है ? 

अवाधादद ए का ण॒जन्यत्वाब् नावस्तुत्वस्‌ ॥८ ०) 

प्र०--यदि कहो जगत्‌ भी अवस्तु है, तो यह कहना ठोक 
नहीं; क्योंकि न तो स्वप्न के पदार्था के तुव्य जगत्‌ का किसी 
अवस्था विशेष में बाघ होता है, जे मे--स्त्रप्न के पदार्थों का जाग्रत 
अत्रस्था में बाघ हो जाता है, ओर न जगत्‌ किसी इन्द्रिय के दोष 
से प्रतीत होता है जेसे--प॑ लिया रोग की अब था में सब बरतुओं . 
को पीला प्रतीत करता है परन्तु यह पीलापन सत्य नहीं। 
जगत्‌ इस प्रकार के किसी दोपयुक्त कारण से उत्पन्न नहीं 
हुआ, इस कारण जगत्‌ को अवम्तु नहीं कह सकते । 


है 
प्र०--जब श्र॒तियों में जगत्‌ का मिथ्या होना कहा गया हैः | 
| 
म् 


तब्र जगत्‌ वम्तु नहीं हो सकता ? 
उप-क्प्रा तुम श्रुत्त को जगत के अन्दर मानते हो या 
बाहर । यदि अन्दर मानो तो जगत्‌ के मिथ्या होने से श्रति का 
स्वयं ही वाघ हो जायगा ओर वह सिथ्या श्रांत प्रमाण ही न * 
रहेगी | यदि. जगत्‌ से बाहर मानों, तो अद्वंतवदी के सिद्धान्त 
की द्वानि होगी । 
“ज्ति नेति” इस प्रकार की श्रतियों का क्‍या अर्थ क 
करोगे ? 
उ०-श्रतिर्थ त्रह्म का जगत्‌ से भेद याने भिन्नता को बताने 
वाली दे ओर जगत्‌ को स्वरूप से अवर्तु बतलाने व ली नहीं। 


( ३३ ) 


भाबे तथबोगेन तत्सिद्धिभावे तद्भावात्‌ इतस्तरां 


8. [ 
तत्सिद्धि! ॥ ८१ ॥ 


अथ --कारण के होने से उसके संयोग से काय्य वन सकता 
है, ओर कारण के अभाव में किसके ओग से द्रब्यरूप कार्य बनेगा, 
झे । के होने से तो उसका घट बन जायगा, जब सखृत्तिका 
किसका घट बलेगा ? 
ठुम प्रधान अर्थात प्रकृति को क्‍यों कारण मानते हो ? 
नतना चाहिये ! 

3००---न कृमशु उपादानत्वायागात्‌ ॥ ८२ ॥। 

अर्थ--कर्म से जगत्‌ की उत्पत्ति नहीं हो सकती, क्योंकि कर्म 
द्रव्य तो हैं ही नहीं । द्रव्य के बिना शुणादि में उपादान कारण 
होने की योग्यता नहीं । कारण यह हे, कि द्रव्य का' उपादान कारण 
द्रव्य ही होता है | यदि कहो हम ऐसी ऋलपना करते हैं, तो कल्पना 
दृष्टि के अनुसार प्रामाशिक्त ओर विरुद्ध होने से अप्रामाणिक है 
ओर बेशेषिक में कह्दे हुए गुण और कर्म कंठीं. उपादान कारण 
होते नदीं । देखो यहां कर्म शब्द से अविद्या ओर गुणों को' भी 
लेना चाहिये, वह भी उपादान के योग्य नहीं 

यहां तक तो यह वतलाया गया कि प्रकृति, में परिणाम हे, 
परन्तु पुरुष अर्थात्‌ जीवात्मा और परमात्मा में परिणाम नहीं । 
दूसरे प्रकृति के जितने काय्य हैं, वह दूसरे के वास्ते हैं, क्योंकि 
उसमें स्वयं भोग शक्ति नहीं | अब पांच सूत्रों में मुक्ति का कारण 
कर्म नहीं विवेक है, यह कहेंगे। ४ 


नाजुश्रविक्रादपि तत्सिद्धि! साध्यत्वेनावत्तियोग।द- 
पुरुषाथत्वम् ॥ ८३ ॥ ; 


(३४ ) 


अथ--यह तो पहिले कद्द चुके हैं कि दृष्ट पदार्थों वा कर्म से. 
दुःखात्यन्तनिवृत्ति नहीं होती । अब कहते हैं: कि ज्ञान के बिना 
<वेदोक्त कम से भी मुक्ति नहीं होती; क्योंकि बेदिक कर्मों से जो. 
स्वगोंदि सुख मिलते हैं उनका भी नाश हो जाता है, इस वास्ते 
यह पुरुषाथ नहीं | पहिले “न करण अन्यघमंत्वात” इस सूत्र में 
कम से बन्धन नहीं होता, इसका खण्डन किया गया था, अब कर्म 
से मुक्ति होती है इसका भी खण्डन कर दिया । 
_ *प्र०--श्रुति में वतलाया गया है कि इस प्रकार के कमसे से 
ब्रह्मलोक को प्राप्त होकर अ्हाज्ञोक की आयु तक पुनरावृक्ति 
नहीं होती ? ४ 


उ०--तत्र प्राप्तविवेकस्यानावृत्तिश्॒तिः ॥ ८७ !: 


अथ--इस श्रति में भी प्राप्तविवेक ही के वास्ते वेद्कि कर्मों 
से अनावृत्ति मानी गई है! । यदि ऐसा न मानो वो दूसरी श्रुतियों 
से जो त्रह्मलोक से पुनराबृत्ति का कथन करती हैं, विरोध होकर 
दोनों का प्रमाण नहीं रहेगा; इसलिए प्राप्त विवेक ही, से मुक्ति 
माननी चाहिये | 


दुःखाद दुःख जलाभिषेकवन्न जाइयविमोक१ ॥८५॥ 
..  अथ--जो कम शरीर से उत्पन्न होता हे ओर शरीर के न 
. होने पर नहीं होता, इस वास्ते कम स्वयं दुःख रूप या श्रविद्या 
* स्वरूप है.। जिस प्रकार दुःख से दुःख का नाश नहीं होता, उसी 

. 'प्रकार कम से दुःख का; नाश नहीं हो सक्रता,: जेसे--जल में. 
- नहोने से शीत बढ़ता है, नाश नहीं होता, ऐसे ही विवेक रहित 
- कम से मुक्ति नहीं हीती। | « |; 


काम्ये्काम्येडपि साध्यत्वाविशेषात्‌ ॥८६॥ ही ब 


० हीं पी, ह 


४, ४३४9 *$0 37: 2. 


( ३५ ) 


अर्थ-चाद्दे कम निष्काम हो चाहे सकास हो, परन्तु ज्ञान के 
विना सुक्कि का साधन नहीं हो सकता; क्योंकि दोनों प्रकार के 
कर्मा में साध्यत्त अर्थात्‌ शरीर से उत्पत्ति वाला होना समान हे, 
र शत्ति में भी लिखा है “न कर्मणा न प्रज॒या? इत्यादि अर्थात्‌ 
नतो कम से मुक्ति होती, नश्रज्षा से, न धन से, ज्ञान के बिना 
किसी साधन से मुक्कि नहीं होती 
० >ज्ान दुःख का विरोधी नहीं, इसलिये ज्ञान से दुःख का 
नाश केसे हो सकता है ? 


3०--हुःख जन्स-मरण से होता है; जन्म-मस्ण कर्म से होते 


। कम भ्रव्व॒न्त से होता है, प्रवृत्ति राग-ह्व ष से होती है, राग-ठो प 
मिथ्याज्ञान से होते दें, ज्ञान सिथ्याज्ञान का विरोधों दे, जब 
सिशथ्याज्ञान का नाश ज्ञान से हो जायगा तब उसकी सन्‍्तान 


दःखादि उत्पन्न ही नहीं होंगे । 
प्र<---जत्र ज्ञान को साधन मानोगे तो ज्ञान साध्य होने से 


भी मुक्ति दुःखरूप हो जायगी; क्योंकि ज्ञान सी तो देहस्थ आत्मा - 


ही को होगा ओर ज्ञान साध्य होने से मुक्ति ऐसी ही अनित्य होगी 
जैसा कम का फल्न है ? 

उ०-“निजरमुक्कत्य._ बन्धष्वंसमात्र पर॑ न 
समानत्वन्त ॥। “७9 ॥। 

अ--कम का फजञ्ञ तो भावरूप सुख है, इसालिये वह अनित्य 


है; परन्तु ज्ञान का फल्त तो श्रविद्या का विनाश रूए है। जब 
'कार्याभाव रूप नहीं तो उसका नाश न होगा | दूसरे कम देहात्म- 


विशिष्ट से होता हे ओर उसका फल भी देहात्मा मिल कर भोगते 


हैं, परन्तु देद विनाशी है, इसलिये कर्म का, फल भी विनाशी 
ज्ञानात्मा का धर्म आत्मा में नित्य हो सकता है । 


ख5 


६८ >> 


का यह आशय है कि स्वभाव से तो जीवात्मा बद्ध नहीं केंद 


(३६) | 


प्र ०- क्या आत्मा निजमुक्त हे ? थ 
“ ड०--अविद्यादि दोषों से जो दुःख उत्पन्न होता हे 
दूर होने से जीवात्मा मुक्ति सुख को लेता है| यहां आचाय 


अविवेक से बद्ध होता है और अविवेक के नाश से मुक्त होता 
है, तो मुक्ति ध्वंस अर्थात्‌ नाशरूप है, भावरूप नहीं | 
दयारेकतरस्य वाप्यसन्निक्रष्टार्थपरिच्छित्तिः प्रमा 
तत्साधकतम यत्तत्‌ त्रिवि्ध प्रसाणम्‌ ॥ ८८ ॥ 
अथ--ज्ञाता और जेय के पास-पास होने से जो ज्ञान होता 
है, उसे प्रमा कहते हैं । इस प्रमा के साधन तीन प्रकार के प्रमाण 
हैं-एक प्रत्यक्ष, दूसरा अनुमान, तीसरा शब्द । जो पदार्थ 
भोतिक और नजदीक है उनका ज्ञान प्रत्यक्ष प्रमाण से होता हे, 
ओर जो पदार्थ अभोतिक तथा दूर हैँ, उनका शब्द ओर ; ॥॒ 
से होता है, यहां दूर का आशय परोक्ष हे | जिन पदार्थां का तीन 
काल में प्रत्यक्ष न हो उनका शब्द प्रमाण से वोध होता है| यहां 
शब्द का आशय योगी ओर ईश्वर की आज्ञा हँ। जहां भोतिक 
पदार्थों का परोक्ष होने में शब्द प्रमाण लिया गया हे, वहां खत्य- _ 
वादी आप्त पुरुष का वाक्य समभना चाहिये । 
प्र०--एक शब्द प्रमाण के दो अथ क्यों लिये जावे ? 
उ०--शब्द कहते हैं आप्त के वाक्य को और आप्त कहते हैं. 
जिसने धर्म से धर्मी का निश्चय किया हो, सो अभोतिक पदार्थों 
का यथार्थ ज्ञान तो बिना परमात्मा और योगी के दूसरे को हो नहीं 
सकता और भौतिक पदार्थों के ज्ञान के साधन इन्द्रियों के होने से 
आप्त धुरुष का वाक्य भी प्रमाण मानना चाहिये । ः 
प्र०--क्या यह तीन ही अ्रमाण हैं, उपमानादि नहीं ? 


है 
7६ 


( ३७ ) 


०““-तेत्सिद्वों सवेसिद्धेनोधिक्यसिद्धि! ॥ ८६ ॥ 


इन तीन प्रमाणों के सिद्ध होने से सब पदार्थों की 
सलिये ओर प्रमाण मानने की आवश्यकता 
सज्ु ने भी लिखा 


०] 


सुविदित काय्यें परमंशुद्धिममीप्सता ॥ 
अज्ठुमान ओर शास्त्र के अनुकूल जान कर कार्य 
धम की शुद्धि की इच्छा वालों की इच्छा 
इनसे पूरी हो सकती है ओर उपमानादि प्रमाण इन्हीं के अन्दर 
आ जाते हैं । 
यत्सम्बद्धं। सत्तदाकारोल्लेखि. विज्ञानं.. तत्‌ 
ब्त्यक्ञघ || 8० ॥ 
ज्ञिस सामने उपस्थित पदार्थ के साथ ज्ञानेन्द्रिय का सम्बन्ध 
हो ओर सन को भी उस इन्द्रिय के द्वारा उसका यथाथ बोध हो 
जाय, तो उसे प्रत्यक्ष ज्ञान कहंते हैं ओर इस ज्ञान का कारण 
झानेन्द्रिय ओर मन की वृत्ति है । इसलिये मन ओर इन्द्रियं प्रत्यक्ष 
प्रमाण कहलाती हूँ ओर इनका विषय केवल -प्राकृत पदार्थ ही हैं । 
प्रत्यक्ष से अप्राकृत पदार्थों का ज्ञान नहीं हो सकता | 


प्र ०--योगियों को तीनों काल के पदार्थों का साज्षात्‌ ज्ञान हो 
सकता है ओर योगी समाधि अवस्था सें आत्मा और अन्दर के 


पदार्थों को प्रत्यक्ष करता है, इस वास्ते तुम्हारा प्रत्यक्ष का लक्षण 
ठीक नहीं ? 


उ०--योगिनामबाह्मप्रत्यक्षत्वान्न दोष१ ॥ 8६१ ॥ 


( दे८ ) 


अथ--यह लक्षण बाद्य प्रत्यक्ष का है और योगियों को अदाह्ष .._ 
प्रत्यक्ष सी होता है, इसलिये योगियों का प्रत्यक्ष बाह्य रूप न होने 
से दोष नहीं | इसके लिये ओर युक्ति देते 
लीनवस्तु लब्धातिशयसम्धन्धादा5दीपः ॥ 8६२ 
योगी लोग ऐसी वरतु का जो दूर हो अथवा दूसरे के चित्त में 
हो उसके साथ भी सम्बन्ध रखते हैँ, इस वास्ते योगियों £ 
प्रत्यक्ष में दोष नहीं आता. 
प्र०--योगियों का ऐसा प्रत्यक्ष क्यों माता जावे ? क्योंकि वह 
साध्य अर्थात्‌ प्रमाण की आवश्यकता रखता है, इसलिये इन्द्रिय- 
ग्राह्म पदाथ का ही प्रत्यक्ष मानना चाहिये और अतीन्‍न्द्रिय पदा्थ 
का प्रत्यक्ष न कहना चाहिये । 
उ०--मन के इन्द्रिय होने से- मानसिक प्रत्यक्ष भी मानना 
चाहिये, इसलिये मानसिक श्रत्यक्ष जो योगियों को होता है बह 
सिद्ध हैः साध्य नहीं | 
. ग्र०--प्रमाण वह होता दे जो-सबके लिये एक सम हो, जो 
प्रत्यक्ष योगियों को हो अन्य पुरुषों को न हो, उसे प्रत्यक्ष नहीं _ 
कह सकते ? 
उ०--इनिद्रयों के विकारी होने से इन्द्रियजन्य ज्ञान किसी को 
. भी नहीं होता, जेसे--अन्बे को रूप का ज्ञान, बहिरे को शब्द- 
ज्ञान इत्यादि | .. 
.. प्र०-क्‍्या सब के मन में दोष हे जो मानसिक प्रत्यक्ष नहीं 
- होता ? 
उ०--जिसके मन में मल, बिक्तेप, आवरण, तीन दोष हों 
मानसिक प्रत्यक्ष नहीं हो सकता, जेसे--दर्पषण से अपनी आंखों 
देख सकते हैं, परन्तु दपण के भसेला तथा स्थिर न॑ होने अथवा 
कोई आवरण होने से नहीं देख सकते । जैसे--गंगा में यह शक्ति 


ई 
ग 
न 
द 


( ३६ ) 


है कि वह बड़े-बड़े मकानों को बहा ले ज्ञाय, परन्तु यदि उसी गंगा 
को छोटी-छोटी ज्ाक्षियों में विभक्त कर दिया जाय तो एक ईट को 
भी नहों बहा लकती । इसी अ्रकार सत्र सूक्ष्म पदार्थां को जान 
सकता है, परन्तु विक्तिप्त वृत्ति होने से उसकी शक्ति का तिरोभाव 


छ०--ईरवरा धिद्धे! ॥॥ ६३ ॥ 
सानसिक श्रत्यक्ष के न मानने से हेश्वर. की सिद्धि न' होगी 
क्योंकि रूप न होने से वह चच्छु का विषय नहीं; सुगन्ध न होने 
से वह नासिकरा का विषय नहीं; रस न होने से वह रसना का 
विषय नहीं । जब ईश्वर का प्रत्यक्ष न हुआ तो अनुमान भी न 
होगा, क्योंकि अज्जुमान प्रत्यक्ष पूर्वक होता है । जिसका तीन 
काल में प्रत्यक्ष न हो उसमें अनुमान हो नहीं सकता और शब्द 
प्रमाण से भरी काम न चलेगा; क्‍योंकि वेद के ईश्वर-वाक्य होने 
वेद को प्रमाण मानते हे । जंच ईश्वर स्वयं असिद्ध होगा तो 
उसका वाक्य वेद केसे प्रमाण माना जायगा ? यहां अन्योन्याश्रय 
दोष है, क्योंकि ईश्बर की सिद्धि बिना, वेद का प्रमाण हो नहीं 
सकती, ओर वेद के बिना ईश्वर-वाक्य सिद्ध हुए प्रसाण ही नहीं 
हो सकता । 
०--अनुमान क्यों नहीं होगा । क्‍योंकि काये को देख कर 
कारण का अनुमान से ज्ञान हो सकता हे। ऐसे हीः सृष्टि को 
प्रत्यक्ष देखकर उसके कारण का अनुमान कर लेंगे ? 
. उ०--अनुमान का होना व्याप्ति के अधीन है, ओर व्याप्ति 
अत्यक्ष के अधीन है | जब तक प्रत्यक्ष प्रमाण से नियत कारण 
काय का सम्बन्ध ज्ञान न हो जाय, तव तक व्याप्ति नहीं हो 


गत 2००) 


सकती, और जब तक व्याप्ति न हो तव तक अलुमान नहीं 
हो सकता | जेसे--जब बादल होता है, तभी बृष्टि हंती हैं 


बिना बादल के कभी बृष्टि नहीं होती देखी; इसलिये जिसका. : 
ज्ल 


न झ्नहीों 


तीन काल में प्रत्यज्ञ न हो उसका अज्ञुभान से 
हो सकता । 
प्र०--हम नियम-पूर्वक कार्य को बिना चेतन कर्ता के नहीं 
देखते, इससे हम नियमित कार्य से चेतन का अनुमान करते हैं । 
यह जगत भी परिणासी होने से काय, और नियम-पूर्वक होने से 
अपने चेतन कारण के .अनुमान का साधक होगा ? 
.. उ०--मुक्नबद्धयोरन्यतराभावान्न तत्सिद्धि! | ६४७ ॥ 
अथ--संसार में कोई चेतन मुक्त ओर बद्ध से भिन्न नहीं। 
यदि तुम ईश्वर को वद्ध मानो तो वह सृष्टि करने की शक्ति नहीं 
रखता । यदि मुक्त मानो तो इच्छा के अभाव से सृष्टि उत्पन्न न 
. कर सकता, क्योंकि संसार में जितनी सृष्टि को नियमित देखते हैं 
बह कर्ता की इच्छा से होती है । 
उभयथाप्यसत्करत्वम््‌ ॥ & ४ ॥ 


इस प्रकार मुक्त, बद्ध दोनों प्रकार के चेतन से सृष्टि का होना 
अनुमान से सिद्ध न होगा । इसलिये मानसिक प्रत्यक्ष अवश्य 
मानना पड़ेगा । ईश्वर योगियों को समाधि अबस्था में प्रत्यक्ष 
होते हैं, क्योंकि स्थिर मन के बिना ईश्वर का बोधक कोई प्रमाण 
नहीं । ईश्वर को बद्ध ओर मुक्त दोनों प्रकार का नहीं कह सकते, 
क्योंकि दोनों सापेक्ष हैं, अर्थात्‌ जो पहिले वंधा हो, वह ही बंध 


के छूटने से मुक्त कहला सकता है | ईश्वर इन दोनों अवस्थाओं 


से एथक्‌ है । जगत का करना उसका ख्॒भाव है, इसलिये इच्छा 
की आवश्यकता नहीं । 


(४१ -) 


प्र०-- एक वस्तु में दो विरूद्ध स्वभाव हो नहीं सकते। यदि 
सवला ईश्वर का स्वभाव सानोगे तो विनाश किसका रचभाव 


है, ओर स्वतन्त्र उसे कहते हैं, जिसमें करने, 
करने की सासथ्य हो ! 


शपघ्रा उपासासिद्धस्थ वा ॥ &5६ ॥ 


होने से जो मुक्कात्मा की प्रशंसा की जाती 
प्रतीत होता है, कि ईश्वर है, जिसकी उपासना से 
की निश्वत्ति और विचेक की ग्राप्ति होकर आत्मा को मुक्ति 
प्राप्त होती है । 

तत्सल्रिधानादधिष्ठाठ॒त्व॑ मशिवत्‌ ॥ ६७ ॥ 


( 


प्रकरति क्रिया रहित है | उसको क्रिया शक्ति ईश्वर की समीपता 
से प्राप्त होती है, जेसे--मणिय को काँच की समीपता से सुरखी 
आप्त होती है', परमात्मा में इच्छा के न होने से उसे अकत्तों 
कहा जाता है; ओर बिना उसकी समीपता के प्रकृति करने 
में असमर्थ है, जेंसे--विना हाथ के जीव उठा नहीं सकता, 
इस वास्ते कहते हूँ, उठाना जीव का धर्म नहीं, परन्तु हाथ में 
जोब के बित्ना क्रिया शक्ति नहीं । इस वास्ते जीवात्मा को कर्ता 
माना जाता है. । ५ 


विशेषकाय्यष्वपि जीवानाम्‌ ॥ &८ ॥ 

जो कार्य सामान्यरूप से जगत्‌ में होते हैं; वह तो परमात्मा _ 

की सत्ता से होते हैँ, ओर जो काय विशेष रूप से प्रति शरीर में 

भिन्न-भिन्न होते हैँ, वे जीव की सत्ता से होते हैं । संसार के आत्सा 
को परमात्मा ओर शरीर के आत्मा,को जीवात्मा कहते हैं । 
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हक (४२) 


प्र०--यदि प्रत्यक्ष प्रमाण से या और प्रमाणों से ईश्वर की 
सिद्धि हो गईं, तो वेद का क्या प्रमाण मात्रा जाय ? क्योंकि सोतिक 
पदार्थों का तो प्रत्यक्ष-से ज्ञान हो ही जायगा, ओर अभोतिक का 
ग्रोगियों के छवाद्म प्रत्यक्ष से हो जायगा । 


3उ०--सिद्धरूपबोद्ध त्वाद्ञाक्याथोपदेश! ॥॥ ६६ ॥। । 
ब्यथ--अन्य प्रमाणों से ईश्वर के होने की तो सिद्धि ही  - 
जायगी, परन्तु उसके र्रूप का यथार्थ ज्ञान नहीं होगा, जेसे-- 
पुत्र को देख कर उसके पिता के होने का ज्ञान तो अज्ञुमान.से हो 
सकता है, परन्तु उसके रूप और आयु आदि के ज्ञान के वास्ते 
'शब्द की आवश्यकता है। इस वास्ते वेद का अचश्य प्रमाण 
« मानना चाहिये 


अन्तःकरणस्य तदुज्ज्वलितत्वाल्लीहबदूधि- 


किक | 6 ले पल री ज। / कस । 


ध्ठावृत्वश् | १०० ॥ 
* अन्तःऋरणा भी चेतन्य के संयोग से उज्ज्वलित (प्रकाशित) 
है, अतएब संकल्य विकल्पादि कार्या का अधिष्ठातृत्व अन्तःकरण्‌ 


' को है, जें से--अग्नि से तपाये हुए लोहे में यद्यपि दाहशक्ति अग्नि 
संयोग के कारण है तथापि अन्य पदार्थों के दाह करने को बह 
 लोहशक़ि भी द्वेतु हो सकती है । 
. प्रतिबन्धरशः प्रतिबद्धज्ञानमचुमानम्‌ ॥ १०१ ॥ 
जो इन्द्रिय-म्राह्म पदाथ नहीं दीखता, उसके ज्ञान के. साधन 
को अनुमान कहते हैं; जेसे--अग्नि प्रत्यक्ष नहीं दीखती, किन्तु 
धूम को देख कर उसका ज्ञान हो जाना, इसी का ज्ञाम अनुमान 
है | यह अनुमान व्याप्ति और साहचरय नियम के ज्ञान बिना नहीं ;॒ 
 . ह्वोता; जेसे--जब तक कोई पुरुष पाकशाला आदि में धूम और - 
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(४३) 
अग्नि की व्याप्ति न समझ लेगा कि जहां जहां धूम होता हैं, वहां- 
वहां अग्नि अवश्य होती है, तब्र तक धूम को देख कर अग्नि का 
अलुसान कंदाएि नहीं कर सकता । वह अज्भमाल कितने प्रकार का 
है, इसका निर्णय आगे करेंगे। किन्तु प्रथम शब्द प्रमाण क्रा 
क्षण करते हू । 
आप्तोपदश: शब्द ॥- १०२ ॥ 
यह सूत्र सब शास्त्रों में ऐसा ही है। जेसे तीनों वेदों में 

गायत्री मन्त्र एक सम है. इसी भांति इस सूत्र को भी जानना 
आहिये | जो पुरुष धर्मिनिष्ठ बाह्य धर्म से घर्मी के ज्ञान को यथाथ 

से पर जानते हूं, तथा शुद्र आचरणवान्‌ हैँ, उनका नास आप्त 
है । उनके उपदेश को शब्द प्रमाण कहते हेँ। आप्ति का अथ 
ग्यत्तर है, इस कारण तत्त्वज्ञान से युक्त अपौरुष-वांक्य वेद 
ण जानना चांहिये | अब अगले सूत्र से प्रमाण मानने 
हो आवश्यकता को प्रकट करते हैँ । 


भयश्निद्धिः प्रमाणात्‌ तदुपदेशः ॥ १०३ ॥ 

जब तक मनुष्य को वम्तु का सामान्य ज्ञान, हो, परन्तु 
यथार्थ ज्ञान न हो, तव तक वह संशय कहाता हे। संशय की 
'निवृत्ति बिना प्रमाण के हो नहीं सकती ओऔर संशय की निवृत्ति 
के बिना प्रवृत्ति नहीं हो. सकती | प्रमाण से आत्म, अनात्म, 
सद्‌ , असद्‌ , दोनों प्रकार की सिद्धि होती है; इसी कारण प्रमाण 
का उपदेश किया है । ३ 

सामान्यताच्ष्टादुभयासा ॥ १०७४७।॥ 


तीन प्रकार के अनुमान होते हैँ--पूर्ववत्‌, 'शेषवत्‌ और 
_ सामान्यतोदृष्ट । पूर्ववत्‌ अनुमान उसे कहते हैं, जेसे घूम को 
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. देखकर अग्नि का अलुमान किया जाता है, क्योंकि पहले पाक- 


( ४४ ) 


शाला में धूम ओर अग्नि दोनों देखे थे, वैसे ही अन्यत्र होंगे, इस 
प्रकार का अनुमान पूवबत््‌ कहाता है । जो विषय कभी प्रत्यक्ष 
नहीं किया उसका कारण द्वारा अनुमान करना शेपवत्‌ अर्ुमान 
कहाता है, जे से--स्त्री ओर पुरुष दोनों को नीरोग और ह४-पुछ 
देख कर इनके पुत्रोत्पत्ति होगी यह अनुमान करना, वा मेष को 
देख कर जल बरसेगा, यह अनुमान करना शेषवत्त्‌ का उदाहरण 
है । जिस जातीय विषय को प्रत्यक्ष कर लिया है, उसके द्वारा 
समस्त जाति मांत्र के काय्य का अनुमान करना सामान्यतोचष्ट 
कहाता है; जेसे - दो-एक मनुष्य को देख कर यद्द बात निश्चय 
कर ली कि मनुष्य के सींग नहीं होते, तो अन्य मनुष्यमात्र के सींग 
न होंगे । यह सामान्यतोहष्ट को उदाहरण है । इसी भांति सामा- 
न्यतोदृष्ट अनुमान में यह बात भी आ सकती हे; कि जेंसे बिना 
कारण के काय्य क़ी आनुत्पत्ति सामान्यतोहष्ट है। इससे यह 

निश्रय कर लेना चाहिये कि जहां-जहां कॉर्य्य होगा, वहां-बह्ां कारण 
भी अवश्य होगा । 


. चिदवसानों भोगः ॥ १०४ ॥ 

- चेतन्यतां का जो अवसान अर्थात्‌ अभाव है, उस भोग कहते 
हैं । यहां पर महर्षि भोक्ता ओर भोग को प्रथक-प्रथक करते हें, 
क्योंकि जड़ पदाथ भोग होते ओर चेतन्य भोक्‍्ता होता है, तथा 
भोग सदा परिणामी होता है, ओर भोक्ता एक्रस ओर चेतन्य 
होता है । 

प्र/-क्या जड़, सन और इन्द्रियां भोक्‍्ता नहीं ? 

उ०--नहीं, यह तो भोग के साधन हैं। 

प्र०--कर्म तो मन ओर इन्द्रियां करते हैं तो अकर्ता जीवात्मा 
उसका फल क्यों भोगता है ? 
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( ४५ ) 


उ०--अकतु रपि फलोपभोगोउन्नाद्वत्‌ ॥१०६॥ 
जिस प्रकार किसानों के उत्पन्त किये अन्नादि का भोग राजा, 
करता हे और सेना के हार जाते से राजा को दुःख होता है, इसी 
अ्रकार इन्द्रियों के किये कर्मा का फल्न आत्मा भोगता है | 
ले शान चुके हो--अन्य के कर्म से दूसरे का 
होता, अब कहते हो दूसरे का किया दूसरा 


। 


हे। स्व॒तन्त्र के किये का फल्न 
इन्द्रियें ओर सन स्व॒तन्त्र नहीं;, 

साधन हैं, जेसे--खड़्ग से काटने का 
ता मजुष्य कहलाता है, ऐसे ही इन्द्रियों के कर्मों का फल जीव 
चक़्ो होता हैं 


प्र---चेतन्य जीवात्मा को दुःखादि विकार केसे हो सकता है? 


उ०--अविवेकाद्ा तत्सिद्वे! कतु : फत्तावगम! ॥१०७॥ 

कर्ता को फल्न अविवेक से होता है, क्योंकि जीवात्मा 
अल्पज्न दे । वस्तु का यथार्थ ज्ञान बिना नेमित्तिक ज्ञान के 
नहीं रहता, इललिये वह अविद्रेक से शरीरादि के विकारों को 
अपने में मानता है, जिससे * उसे दुःख-सुख प्रतीत होते हैं 
जेसे - संसार में लोग प्राकृत धन को अपना मानकर उसके नाश 
से दुःख मानते हैं, ऐसे ही अववेक से शरोरनिष्ठ बिकारों से 
जोब अपने को दुःखो-सुखो अनुभव करता है | 


नोमय॑ च तत्त्वार्याने ॥१०८॥ 
जब पुरुष प्रमाणों से यथार्थ ज्ञान को प्राप्त हो जाता है, 
तो सुख दुःख दोनों नहीं रहते; क्योंकि जब हमें यह निश्चय 
हो जाता हे, हम शरोर नहीं और न यह शरीर हमार है, 


(४६ ) 


प्रकृति का विकार है, तो इसके दुःख सुख का हमें ल्लेश की नहीं 
अतीत होता । 
पध्र०--प्रत्यक्षादि प्रमाणों से प्रकृतिक ज्ञान नहीं होता, हृस् 


प्रकृति असिद्ध हे; क्योंकि वह किसी इन्द्रय का विषय नहीं ? 
उ०-* विषयोडविषयोउप्यतिद्रादेह नोपादानास्या- 
'मिन्द्रियस्थ ॥ १०६: ॥| 
इन्द्रियों के विषय अति दूरादि कारणों से अविषय हो जाते हैं, 
इस वास्ते किसी इन्द्रिय का विषय न होने से प्रकृति की असिद्धि 


: ज्वहीं हो सकती है, जेसे--अभी एक मजुष्य था, परन्तु थोड़े .काल 
_ में दूर चला गया, अब वह किसी इंन्द्रिय का विषय नहीं रहा । 


प्र०--कितने कारण हैं. जिनसे वस्तु का प्रत्यक्ष ज्ञान नहीं 


होता? 


उ०---अति दूर होने से, अति समीप होने से, इन्द्रिय के 
£/विगड़ जाने से, मन के अस्थिर होने या मन के दुसरे काम 
लगें होने से, अति सूदम होने से, वीच में परदा होने से इत्यादि 
और भी कई कारणों से प्रत्यज्ञ का बिषय अविषय होता 
है, इसलिए किसी वस्तु के प्रत्यक्ष न होने से उसकी असिद्धि नहीं 
हो सकती । 
 प्र०--प्रकृति का प्रत्यक्ष न होने में क्या कारण है ? 
सोच्म्यात्तदसु पलब्धि: ॥ ११० ॥ 
उ०--प्रकृति और पुरुष का, सूक्ष्म होने से प्रत्यक्ष ज्ञान नहीं 
होता, सूक्ष्म होने से अत्यन्त अग॒ु होना अभिप्राय नहीं; क्योंकि 


.. प्रकृति और पुरुष सर्वत्र व्यापक हैं, इनका प्रत्यक्ष योगियों, को ही 


होता है। 


.. प्र०--प्रकृृति के प्रत्यक्ष न होने से यह क्यों. माना जावे, कि. 
अति सूक्ष्म होने से प्रक्ृति का प्रत्यक्ष नहीं होता, किन्तु प्रकृति का 


( ४७ ) 
अभाव ही मानना चाहिये, नहीं तो शशश्वज्गः की अप्रतीति भी 
सूक्ष्म होने से मानती पड़ेगो ? 
काय्यंद्शनाचदुपलब्धे! ॥ १११ ॥ 

3० - संसार में प्रकृति के कार्यों को देखने से प्रकृति का होना 
सिद्ध होता है; क्योंकि कार्य को देखने से कारण का अनुमान 
होता हैं, आर इन कार्य्यों को बविगाड़कर सूल्म होकर कारण में 

3 कारण की सूध्मता का अजुभान होता है । 
वेश्नतिपत्तेस्तदसिद्धिरिति चेत्‌ ॥ ११२ ॥ 

संसार में वादी लोग प्रकृति की असिद्धि में यह हेतु दें 
कि कोई बह्म को जगत्‌ का कारण मानते हैं, कोई परमागुओं 
को, कोई जगत्‌ को आजुत्पन्ष ही मानते हैं, तो इस जगतृ-रूप 
काय्य से प्रकृति के अनुमान करने में क्‍या हेतु है? प्रथम तो 
जगत्‌ का कार्य होना साध्य है, दूसरे कारण त्रह्म है, या प्रकृति. 
यह संशयात्मक है, इसलिये प्रकृति असिद्ध है। 


तथा प्येक्तरचष्य्या एकतरसिद्धेर्नापलाप: ॥ ११३ ॥ 


जब एक काय को देखकर कारण का अनुमान होता है और 
कारण को देखकर काय का अनुमान होता है, तो प्रकृति को 
कारण सिद्ध मानना अनुचित नहीं, क्योंकिः सब काय प्रकृति में 
लय हाते हैं । द्वितीय पुरुष ज्ञो अपरिणामी उसको, परिणामी 
प्रकृति के अविवेक से वन्‍्ध और विवेक से मुक्ति होती है । 


व्रिविधविरोधापत्त श्च || ११४ ॥ ; 
सब काय तीन प्रकार के होते हँ--अतीत अर्थात्‌ गुजराः 


हुआ. दूसरे वतमान, तीसरे आने वाला | यदि कार्य को सत्‌न 
मानें तो यह तीन श्रकार का व्यवहारं-जैसे घट टूट गया, अथवा: 


«२५ |< कोड 


( ४८ ) 


घट बतमान है. अथवा घट होगा, नहीं वन सकेगा । दूखरे 
दुःख सुख मोहादि की उत्पत्ति सें विरोध होगा; क्‍योंकि ऋ्र 
आनन्दस्वरूप होने से दुःखादि से शून्य है, और परमाणु ओर 
प्रकृति, में नाममात्र भेद है इसलिये प्रकृति जगत्‌ का कारण सिद्ध 
है, अगले सूत्र में इसे ओर भी पुष्ठ करते हूँ-- 


: नासदुत्पादो नृश्नद्भबत्‌ ॥ ११४॥ 
असत्‌ किसी वस्तु का कारण नहीं हो सकता, जेसे--मलुष्य 
के सींग नहीं, इसलिये संसार में उसका कोई कार्य भरी प्रतीत 
नहीं होता, न उससे कोई कुछ बना सकता है । 
उपादाननियमात्‌ ॥ ११६ ॥ 
संसार में सत्र वस्तुओं का उपादान नियत हे, जेंसे--छत्तिका 
से घट तो वन सकता है परन्तु पट नहीं वन सकता, था लोहे 
से तलवार वन सकती है, रुई से नहीं वन सकती; जल से बर्फ 
बनती है, घी से नहीं वनती, इसी प्रकार सव॒ पदार्थों के उपादान 
कारण नियत हैँ, नियभित कार्य-कारण भाव के सत्‌ होने से 
काय को भी सत्‌ मानना पड़ेगा | 
सर्वत्र सबंदा सर्वासम्भवात्‌ ।। ११७ ॥ 
यह कथन सवंथा असम्भव है, क्‍योंकि संसार में ऐसे बाक्यों 
का साधक कोई भी दृष्टान्तादिक नहीं दीखता कि ( असतः 
सज्जायते ) अर्थात्‌ असत्‌ से सत्‌ होता है। अतः मानना 
पड़ेगा कि ( सत: सज्जायते ) अर्थात्‌ सत्‌ से सत्‌ ही उत्पन्न 
होता है । | 
'. शक्तस्य शकयकररणात्‌ ॥ १५१८ ॥ ” 
कार्य में कारण का शक्तिमत्त्व होना ही उपादान, कारण होता 
है, क्योंकि जिस कारण द्रव्य में जो कार्यशक्त वतमान ही नहीं 
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हा 


( ४६ ) 


है, उससे अमिलपित कार्य कदापि नहीं हो सकता; जेसे कि कृष्ण 
रंग से श्वेत रंग कदापि नहीं हो सकता । अब इससे यथार्थ सिद्ध 
हो गया कि जेसे कृष्ण रंग से श्वेत रंग उत्पन्न नहीं हो संकता, 
इसी प्रकार असत्‌ से सत्त्‌ भी उत्पन्न नहीं हो सकता । 


फारखभावाचच ॥ ११६ ॥ 


उत्पक्ति से पहिले ही कार्य का कारण से भेद नहीं हे, क्योंकि 
प्‌ ऋरण के भीतर ही सदैव रहता है, जेंसे कि तेल तिलों के 
र्‌ र ता च््ा 


ने भावे भावयोगश्वेत्‌ ॥ १२० ॥ 
अब इसमें प्रश्न पेदा होता है कि कांय तो नित्य हे तो साब- 
रूप 'सत! कार्य में भावरूप उत्पत्तियोग नहीं हो सकता, असत्‌ से 
सतत की उत्पत्ति के व्यवहार होने से । अब इस विषय में सांख्य 
के आचाय अपने मत को प्रकाश करते हैं है 
नाशिव्यक्तिनिबन्धनी व्यवहागाव्यवहारों ॥ १२१ ॥ 
अब यहां पर सन्देह होता है कि यद्यपि उत्पत्ति से पहिले-सत्त्‌ 
कार्य की किसी प्रकार उप्पत्ति हो, परन्तु जब कार्य सत्ता अनादि: है. 
तो उसका नाश क्यों हो सके । इसका उत्तर यह हे, कि काय की 
उत्पत्ति का व्यवहार और अव्यवहार अभिव्यक्ति  निमित्तक हे, 
अर्थात्‌ अभिव्यक्ति के भाव से कार्य की उत्पत्ति :होती हे। 
असिव्यक्ति के अभाव से उत्पत्ति का अभाव है'। जो पुर यहः शंका 
की थी, कि यदि कारण में काय रहता है, तो अमुक काये उत्पन्न 
हुआ, ऐस) कहना भी नहीं हो सकता। उसके ही उत्तर में यह 


सूत्र हैं. कि अभिव्यज्यमान कार्य की उत्पत्ति का व्यवहार अभि- 


व्यक्ति निमित्तक है | पूर्व जो काये अंसत्‌ .नहीं वा उसकी अब 
उत्पत्ति हुई यह कथन ठीक नहीं हे । 


( ५४० ) 


नाशः कारणलयः ॥ १२२ ॥ 


“लीडः? श्लेषण घातु से लय शब्द बनता हैं। अति सृब्मता 


के साथ काय का कारण में मिल जाना, इसी का नाम नाश है । 

. काय की व्यतीत अवस्था अर्थात्‌ जो अबस्था काय की उत्पत्ति 
से पूत्र थी, उसी को धारण कर लेना और जो नाश भ्रविध्यत्‌ 

में होने वाला है, उसी का नाम प्रागभाव नामक नाश हे । को 
कोई यह कद्दते हैं कि जो वस्तु नाश हो जातो हे उसकी पुनरुत्यत्ति 
नहीं होती, परन्तु यह कहना सर्वथा अयोग्य है, क्‍योंकि इस 


कथन से ग्रत्यभिज्ञा में दोष होगा, अर्थात्‌ ज्ञिस पदार्थ को दो - 


वर्ष पहले देखा था, उसको ही इस. समय देखने से यह ज्ञान 
होता है कि जो पदार्थ पहिले देखा था उसी को इस समय देखता 


हूँ। इस ज्ञान में यद्द दोष होगा कि जो ज्ञान पूर्व हुआ था वह 


6 


इतने दिन तक नष्ट रहा और फिर भी समयाज्ुसार उत्पन्न हे 
गया । यदि नष्ट हुए काय की दूसरी बार अनुत्पत्ति ही ठीक होती 
तो इसमें अनुर्तपत्ति का लक्षण भी पाया जाता। अतएव यही 
कहना ठीक हे कि नाश को प्राप्त काय फर भी उत्पन्न हो सकता 
है। अब यह सन्देह होता है कि यदि पहिले कहा हुआ ही पक्ष 
ठीक है, तो अपने कारण में कार्य का नाश होता क्‍यों नहीं दीखता, 
से--तन्तु कपास से पेदा होते हैं, परन्तु नाश के समय वह सिद्टी 

में मिल जाते हैं । इसका उत्तर यह है कि काय का कारण में लय 
हो जाना विवेकी पुरुषों को दीखता है. और अविवेकियों को नहीं 
दीखता; जेसे- तन्तु मिट्टी के रूप हो जाते हैं और मिट्टी कपास 
के वृत्तरूप हो जाती हे ओर वह बृक्त फूल, फल, कपास आदि रूप 
से परिणाम को प्राप्त होता है और जब कार्य का नाम ओर उसी 
के समान कुछ बदला हुआ रूप संसार में मोजूद है, तब नाश, 
ऐसा कहना भी योग्य नहीं | यही सिद्धान्त महाभाष्यकार महर्षि 


धन्य 


| 
ये 
| 


(५१ ) 


पतञ्जलि जी का भी है, कि आकृति नित्य--है। अब यहां यद्द 
सन्देढ होता है कि अभिव्यक्ति काये की उत्पत्ति के पूर्व भी थी 

थी? यदि रण के यत्न से पूर्व अभिव्यक्ति 
जनकता दोष होगा और उत्पत्ति के लिये जो कारण 
केया जाता हैः वह व्यथ होगा। यदि काय की- उत्पत्ति 
से पहिले ऋशिव्यक्ति नहीं थी तो सतकाये पक्त में हानि होगी 
चुके हैं कि जो काय पूर्वप था, उसी की इस 
ली डे, किन्तु असत्‌ की उत्पत्ति नहीं होती तो 


4, $% 4 


समय उत 


अभिव्यक्ति का पूज में अम्ाव कहने में दोष होगा। यदि यह कट्दा 


जाबय कद 
से दसरा 5 


तो पूत्र भी थी लेकिन . एक अभिव्यक्ति 
कि कारण द्वारा होती जाती है, इसीलिये कारण 
ने पर अनबस्था दोष होगा; क्योंकि एक से 
सी तरह कहते जाओ, लेकिन कहीं भी 
ता, इस कारण यह अनवस्था दोष हो गया। 
इन पूर्व कहे दोषों के उत्तर यद हँ--प्रथम तो कारण व्यापार से 
सब कार्यों की उत्पत्ति छोती है, इस प्रकार पूर्वोक्त शंका ही नहीं 
हो सकती | दूसरे यदि यह मान भी लिया ज्ञाय कि अभिव्यक्ति 
पहिले नहीं थी, तो सी कारण व्यापार द्वारा उसकी सत्ता प्रकाश 
करने के वास्ते सदेव आवश्यक है, तव कोई दोष नहीं दो सकता । 
तीसरे यह की हे कि जब काय्य की अनागत अवस्था में ( जब तक . 
कार्य उत्पन्न चदी हुआ) सतूकायबाद की कोई द्वानि नदीं हो सकती, 
तब दोष भी नहीं डो सकता; क्योंकि जब तक घट पेदा ही नहीं 
हुआ, उससे पहिले भी सत्त्‌ कार्य्यंबादी मिट्टी में घंट को मानते हैं, . 
इसी प्रकार अभिव्यक्ति को भी समझना चाहिये । यदि कोई ऐसा - 
ह करे कि कार्य का प्रागभाव “पहिले न होना? ही नहीं मानते 
. तो घट पहिले नहीं था, किन्तु अब पैदा हुआ है, ऐसा कहना भी 
नहीं बन खकता ! इसका उत्तर यद्द है, कि काय की अवस्थाओं का. 
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सह 


यह विवाद नहीं करना चाहिये। केवल अभिव्यक्ति को ही 


में केवल इतना ही भेद है, कि असतकायंवादी कार््र उत्पत्ति की 


(: ९६३ ४७) 


ही भाव अभाव कहते हैं न कि काय का और जो अनबस्था दोष 
दिया उसका उत्तर यह है :-- 


परश्पयतोषन्चेपणा बीजांकुरवत्‌ | १२३ ।' 


वीज़ और अंकुर के समान अर्थात्‌ जब्र विचार किया जाता है 
कि पहिले बीज था या वृक्ष, इस विषय में परम्परा मानी गई है 
इसी तरह अभिव्यक्ति मानी गई है सिफ भेद इतना ही है, कि 
उसमें ऋ्रमिक परम्परा दोष उत्पन्न होता है. अर्थात्‌ पहिले फोल 
था ओर इसमें एऋ-कालिक एक ही समय में एक का दूसरे से 


- उत्पन्न होना यह दोष होगा, लेकिन यह दोष इस कारण माना 


जाता हे कि पातञजलभाष्य में भी व्यास जी ने कार्या को स्वरूप से 
नित्य और अवस्थाओं से विनाशी माना है, वहां अनवस्था दोष 
को प्रामाणिक माना है | यह बीजांकुर का दृष्टान्त केवल लोकि 
है, वास्तत्र में यहां जन्म और कम का इृष्टान्त दिया जाता तो श्रेष्ठ 
था; जेसे--जन्म से कर्म होता है या कर्म से जन्म, क्योंकि 
थीजांकुर के झगड़े में कोई-कोई आदि सर्ग में वृत्त के बिना ही 
चीज की उत्पत्ति मानते हैं, वास्तव में अवस्था कोई वस्तु नहीं 


* इसको कहते हैं :-- 


उत्पत्तिवद्वादोष: ॥ १२४ ॥ 

जेसे कि घट की उत्पत्ति के ख्रूप को ही वेशेषिकादि 
असतकायवादी कमी के सबब मानते हैं, अर्थात्‌ यह उत्पत्ति 
किससे उत्पन्न हुई, ऐसा सन्देह*नहीं करते, केवल एक ही उत्पत्ति 
को मानते हैं । हसी तरह अभिव्यक्ति की उत्पत्ति किससे हुई 


'नना चाहिये | सत्‌ कायवादी ओर -असतकायवादी इन दोनों । 


( ५४३ ) 


पूर्व दशा को प्रागभाव और कार्य के कारण में लय हो जाने 
को ध्यंस कहते हैं, ओर इन दोनों अवस्थाओं में कार्य का अभाव 
मानते दूँ. ओर इसी प्रकार सतऊायवादी कही हुई दोनों 
अवस्थाओं को अनचागत और अतीत कहते हैं, तथा उन अवस्थाओं 
में कार्य का भाव मानते हैँ, कार्य से कारण का अनुमान कर 
लेना चाहिये 

[०---ब्ि को काय कहते हैँ ९ 


मदनित्यप्रव्यापि सक्रियमनेकमाशितं 


रणवाला, अनित्य अर्थात्‌ हमेशा एकसा जो 
न रहे, अव्यापि अथोत्‌ एक देश में रहने वाला, सक्रिय--क्रियाः 
की अपेक्षा वाला, अनेक जिसके अलग-अलग भेद मालूम होवें, 
आश्रित काश्ण के अधीन इसको लिक्ञ अर्थात्त्‌ कार्य के पहिचानने 


प्र»--जिसमें देतुमत्वादिक होते हैं वही प्रधान के लिड्ढ कहे 
जाते हैं ? 
उ०-तुम्हारा यह कहना सर्वथा असंगत है । क्‍योंकि प्रथम 


_ तो इस सूत्र में वा पूर्व सूत्र में प्रधान का नास ही नहीं है, दूसरे 


सांख्यकार ने प्रधान शब्द को रूढ़ि नहीं माना, इसी कारण इसको 


'पुरुषवाचक भी कह सकते हैं, किन्तु प्रकृतिवाचक है । तीसरे यदि 


उनके तात्पयोनुसार ( मतलब के माफिक ) यह लिक्ज पुरुष के ही 
मान लिये जावें तो भी ठीक नहीं, कथोंकि सांख्यकार के सत में 
कार्यमात्र की उलपत्ति प्रकृति से है, एवं प्रकृति ओर पुरुष का भेद्‌ 


- भी माना हे. एवं पररपरानपेक्षा भी कप्रिलाचाय का सिद्धान्त है, 


तो प्रकृत्ति से पुरुष का अनुमान नहीं हो सकता। हेतुमत्त्वादि 


. कार्य की उलत्ति होना ) दिखाई पड़ता हैं। इस सूत्र में आदि 3 


- धरादिह सुखात्मक अनन्त अनेक धम वाले कार्य पेदा होते हैं | 


(५४ ) 


विशेषण देने से काय कारण में सेद मालूप होता हे, इसी कारदा 
उस भेद की प्रतीति में प्रमाण देते हैं :-- ; 

आउ्जस्यादभेदतो. वा .शुणसामान्यदेस्तत्सिड्धिः 
प्रधानव्यपदेशाद्या ॥| १२६ ॥ 

. अथ--आव्यजस्य ( प्रत्यक्ष ) से, वा कारण सामान्य शुत्प 
काय सें पाये जाते हैं । विशेष गुणों में भेद रहता हे, इससे 
प्रधान व्यपदेश से अर्थात्‌ यद्द कारण है, यह काय है | इस लीवि 
व्यब॒हार से काय कारण भेद की सिद्धि द्ोती है । 

- त्रिशुणचेतनस्वादि इयो+ ॥ १२७॥ 

अब काय कारण का भेद कह कर कार्य कारण के साधर्म्य 
अर्थात बरावरीपन कहते हैं--कि सत्त्व, रज, तम यह तीनों शुछ 
अचेतनत्वादि धर्म दोनों के समान ही हैं, आदि शब्द से परिशण 
मित्वादि का ग्रहण होता है । 


प्रीत्यप्रीतिविषादादेगु णानामन्योन्यवैधम्यस्‌ ॥१२८॥ 
अर्थ--अब काय कारण का परस्पर (आपस ऊे ) बे 


- कहते हैं?। सत्व, रज, तम, इन गुणों का सुख दुःख मोह इनसें 
अन्योडन्य वेधम्य ( एक ही कारण से अनेक-अनेक प्रकार के 


शब्द से जिनका ग्रहण होता है, उनका वर्णन पव्म्चशिखाचाये - 
ने इस प्रकार किया है कि सच्त्रगुण से प्रीति, तितिज्ञा, सन्तोष 


इस ही रीति से. रजोगुण से अप्रीति शोक आदि दुःखात्मक 
अनन्त अनेक धर्म वाले बाय पदा छोते हैं, एवं तम से विषाद, _ 
निद्रा ( नींद ) आदि मोशात्मक झनन्त अनेक घर्मं वाले ।वये. 


९ ४१५ ) है 


से होते हैं | घटरूप काय में केवल मिट्टी से रूपमात्र का ही 
धम्य है । 

लघध्दादिधमें: साधम्यवेधर्म्यश्व गुणानाम्‌ ॥ १२६ ॥ 

अर्थ--लघुत्यादि धर्मो से सत्वादि गुणों का साधम्य. और 

वैधर््य है; जेसे लघुत्व के साथ सब सत्वव्यक्तियों का ( सतोगुण 
के पदार्थों का ) साधम्य है, रज और तम का बेधम्य है, 
चंचलत्वादि के साथ रजोव्यक्तियों का ( रजोगुण के पदार्थों का ) 
साधर्म्य है, ओर सत्व तर का वेधम्य है, इस ही ग्रकार गुरुत्व 
आदि के साथ सम्रोग्यक्तियों का ( तमोगुण के पदार्थों का) 
(९ सत्य; रज से वेधम्य है। 
पि महदादि स्वरूप से सिद्ध हैं तो भी प्रत्यक्ष से 
खती, इसी कारण महदादिकों के काय होने 
में कोई भी प्रमाण नहीं ? 

3०-“-उमभयान्यत्वात्‌ कार्यत्व॑ महदादेघंटा- 
॥ ?8० ह$ 
प्रकृति और छुरूष इन दोनों से महृदादिक और ही हैं, इस 
सचच्र उन्हें कार्य मानना चाहिये, 'जेसे--घंट मदट्टी से अलग है 
इसी सत्रत्र काय है, क्‍योंकि मट्टो कहने से न तो घट का बोध 
होता है, ओर न घट कइने से मिट्टी का ही ज्ञान होता है। इसी 
प्रकार प्रकृति ओर पुरुष कहने से महृदादिकों का भी ज्ञान नहीं 
होता । इस कारण महदादिकों को प्रकृति और पुरुष से भिन्न 
कार्य मानना चाहिये; क्योंकि प्रकृति और पुरुष कारण हैं, किन्तु 
कार्य नहीं हैं । न्‍ 

परिशासात्‌ ॥ १३१॥ 


.__. अर्थ-प्रकृति पुरुष परिमित भाव से रहते हैं, क्री घटते .. 
बढ़ते नहीं। इसी सबब उनको कार्य नहीं कह सकते, क्योंकि-- - 


(५६ ) 
समन्वयात्‌ | १३२ ॥ 


अथ-- मन को आदि लेके जोकि महदादिकों के अवान्तर भेद 
हैं, सो अज्नादिकों के मिलने से बढ़ते रहते हैं, ओर भूखे रहने से 
*  'क्षीण होते हैं। इस पूर्वोक्त समन्वय से भी महदादिकों का कार्य 
मालूम होता हे; क्योंकि जो नित्य पदार्थ होता है वह अबय 
(डुकड़ा ) रहित होता है, अतः उसका घटना-बढ़ना नहीं हो 
सकता | इसका अथ यह हुआ कि घटना-बढ़ना आदि काये # 
हो सकता है कारण में नहीं हो सकता । मन आदि अन्न के मिलने 
से बढ़ते हैं, ओर न मिलने से घटते हैं । इसी से मह॒दादिंकों का 
कायत्व सिद्ध होता है। हे हु 
'शक्तितश्चेति | १३३ ॥ 
_ अर्थ--महद्ादिक पुरुष के कारण हैं, इसी में महृदादिकों को 
. कार्यत्व है, क्योंकि इनके बिना पुरुष कुछ नहीं कर सकता, 
जैसे कि नेत्रों के बिना पुरुष कुछ नहीं कर सकता, अर्थात्‌ देख. 
नहीं सकता, ओर पुरुष के चिना नेत्र में देखने की शक्ति नहीं 
हो सकती, क्योंकि नेत्र तो जड़ हैं, इस कारण सलुष्य दशेन रूप 
क्रिया को नेत्ररूपी कारण के बिना नहीं कर सकता, इस ही सब्र 
से नेत्रादिकों को कार्यत्व माना है | इस सूत्र सें इति शब्द से यह्‌ 
जानना चाहिये क्रि प्रत्येक कार्य की सिद्धि में इतने ही प्रमाण “ 
'होते हैं । हे 
तद्घाने प्रकृति! पुरुषो वा ॥ १३४ ॥ . 
अर्थ--महदादिकी को काय नहीं मानें महत्तत्व को भ्रकृति 
* वा पुरुष इन दोनों सें से एक अवश्य माना जायगा; क्योंकि जो 
महदादि परिणामी हों तो प्रकृति, और महदादि अपरिणामी हों 
तो पुरुष मानना पड़ेगा । * 


।+ री 


| ३०९ रन | 
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प्र०--प्रक्रति और पुरुष से मिन्‍न अर्थात्‌ दूसरा और कोई . 
पदार्थ मान लिया जाय तो क्या हानि हे ? 
उ०-- तयीगन्‍्यत्वे तुच्छ॒त्वसू ॥ १३४ ॥ 
अथ्थ-हां ! हानि है, तुच्छुत्व दोष की प्राप्ति होती हे, 
क्योंकि लोक में अकृति और पुरुष के सिवाय अन्य को अबवस्तु 
माना है अर्थात्‌ प्रकृति और पुरुष यह दो ही वरतु- हैं ओर सब 
अवस्तु हैं; व॒ इसको प्रकृति का काय सानना चाहिये। यदि 
दूसरा मारने तो इसके क 
प्रकार अनुमान सिद्ध करते हैं । 
कार्यात्‌ कारणानुमान तत्साहित्यात्‌ ॥ १३६ ॥ 
कार्य से कारण का अनुमान होता है; क्योंकि जहां- 
ज्ञहां कार्य होता हे, वहीं-ब्ीं कारण भी होता है, ओर महदादिक 
भी अपने कार्यों के उपादान कारण हैं, जैसे कि तिलरूप काय 


: ज्वगत ( अपने में रहने वाले ) तेल का उपादान कारण है । इस 


कथन से मह॒दादिकों के कार्यत्व में किसी प्रकार की हानि नहीं है । 
अध्यक्ष त्रिगुणाल्लिगात्‌ ॥ १३७॥ 
अर्थ--महत्तत्वादिकों की अपेक्षा भी मूल कारण प्रकृति 
अव्यक्त अर्थात्‌ सूक्ष्म है; क्‍योंकि महत्तत्व के काय सुखादिकों 
का प्रत्यक्ष होता हे, ओर सूक्ष्मता के कारण प्रकृति का कोई गुण 
प्रत्यक्ष नहीं होता है । 

प्र०--प्रकति तो परम सूक्ष्म है, अतः उसका न होना ही 
सिद्ध होता हे 


०--ततकार्यतस्तत्सिद्धेनॉपलापः! ॥ १३८॥ 
थ--प्रकृति का अभाव ( न होना ) नहीं हो सकता; 


_ क्योंकि प्रकृति की सिद्धि ( होना ). मालूम पड़ती है। उसके 


. इसमें कया हेतु है ? 


. देने वाले होते हैं, अपने वास्ते -नहीं। इसी ग्रकार प्रकृत्यादिक | 
पदार्थ भी दूसरे के बास्ते हैं | रपट आशय यह है, कि प्रकृति - 
आदि जितने संहत पदाथ हैं, वह-किसी दूसरे के वास्ते हैं, और 
जो वह दूसरा है, उसी का नाम पुरुष है, और संहत देहादि से 


न € प्८ ) 


काय्य महदादिक उसको सिद्ध कर रहे हैं | यहां तक्क भरक्षति का 


अनुमान समाप्त हुआ । अब अध्याय क्री समाप्ति तक छुरुष का । 


अनुमान कहेंगे। 
: सामान्येन विवादाभावादूमबवनन साधनम््‌ ।। १३६ || 
अ्रथ--जिस वस्तु मेंसामान्य ही से बिवाद नहीं डे उसकी 


ट सिद्धि में साधनों की कोई अपेक्षा नहीं, जे से--प्रकरति में सामा 
- ही से विवाद हे, उसकी सिद्धि के बास्ते साथनों की अपेक्ा 


आवश्यक हे, बेसे.पुरुष में नहीं हे; क्‍योंकि बिना चेतन के 
संसार में अ घेरा प्रतीत ( मालूम ) होगा, यद्ां तक कि बोद्ध भी 
: सामान्यत्त: कम भोक्ता अहं पदार्थ को पुरुष सानते हें, तो उसमें 
किसी प्रकार का विवाद नहीं हो सकता । उदाहरण, धर्मवत्‌-- 
घर्म की तरह, जेसे कि धर्म को सभी वोद्ध नास्तिक आदि मानते 
हैं बेसे ही एक चेतन को सभी मानते हैं । 
प्र०--पुरुष किसको कहते दें ? 
उ०--शरीरादिव्यतिरिक्तः पुमान्‌ ॥ १४० ॥ 
. अर्थ--शरीर को आदि से लेकर प्रकृति तक जो २३ पदाय 
हैं उनसे जो प्रथक है उसका नाम पुरुष हे । 
प्र---शरीरादि से जो भिन्न हैं उसका ह्वी नाम पुरुष हे। 


» उ०. संददतपदार्थत्वात्‌ ॥ १४१ ॥ 
जैसे शय्या आदिक संहत पदाथ दूसरे के वाश्ते खुख के 


हट 
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भिन्‍न का नाम पुरुष है । यह पहले भी कह आये हैं, फिर यहां 
कहना देतुओं की फेवल गिनती बढ़ानी है । 

प्र०--छुरुष को प्रकृति ही क्यों न माना जाय, हसमें क्‍या 
कारण हे 

उ०--त्रिशुणादिविषययात्‌ ॥ १४२ ॥ 

अर्थ---जिगुण अर्थात्‌ सत्त्व, रज, तम, आदि शब्द से मोह 
पे विपरीत होने से पुरुष प्रकृति नहीं हो सकता; 
कृति से भिन्‍न है; क्‍योंकि त्रिगुणत्व विशिष्ट का 
लाम प्रकृति है, अर्थात्‌ सत्त्वगुण, रजोगुण, तमोगुण इन से 
जिसका सम्बन्ध है, उसका ही नाम प्रकृति माना है, ओर जिसमें 


नित्यत्व, एुक्धत्प, बुद्धत्व, मुक्कत्य, यह धर्म हैं, उसका ही नाम 
पुरुष है, तो विचारना चाहिये प्रकृति और पुरुष में कितना भेद 


है। इस ही कारण पुरुष को प्रकृति नहीं मान सकते हैं । 
अधिष्ठानाब्येति ॥ १४३ ॥ 
अथ--आओर भी कारण हे, पुरुष अधिष्ठान होने से प्रकृति 
से जुदा ही है । अधिष्ठान अधिष्ठेय संयोग से मालूम पढ़ता है. 


कि दो के बिना संयोग हो ही नहीं सकता। इससे सिद्ध हुआ 


कि पुरुष प्रकृति से भिन्‍न है । आशय यह है कि जब प्रकृति को 


... आधार कहते हें, चच उसमें आधेय भी अवश्य होना .चाहिये, वह 
. आधेय पुरुष छे 


प्र०-->अधिष्ठान किसको कहते हैं ? 
उ८--आधार को? 


._.- प्र०--आधार शब्द का क्‍या अथ है ? 


उ०--रखने की जगह, जेसे पात्र । 
- प्र८--अधिष्ठेय किसको कहते हैं ? 
उ०--आधेय को । 
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प्र०--आधेय शब्द का कया अर्थ है ? 
ज०--रखने की वस्तु को आधेय कहते हैँ, जेसे--छूत “बी” ॥ 
भोकत॒भावात्‌ ॥ १४४ ॥ 
अथ--यदि यह कहो, शरीराकिक ही भोक्ता है. तो कर्ता ओर 
कप्त का विरोध होता है; क्योंकि आप ही अपने को भोग लहीं 
सकता, अर्थात्‌ शरीरादिक प्रकृति के कार्य हैं, ओर स्लकचन्दृता 
दिक भी प्रकृति के काय्य हैं । इस कारण आप झपना भोग नहीं 
कर सकता । _-. 
् ्‌ शच 
फृत्रल्याथ प्रदत्त थ्‌ ॥। १४४ ॥ 
अर्थ--यदि शरीरादक को ही सोक्‍ता माना जायगा, तो 
दूसरा दोष यह भी होगा कि मोक्ष के उपाय करने में क्रिसी-की 
प्रवृत्ति न होगी, क्योंकि शरीरादिक के विनाश होने से आप ही 
मोक्ष होना सम्भव हे,और तीसरा दोष यह होगा,कि सुख दुःखादि 
प्रकृति के स्वाभाविक धर्म हैं, ओर स्वभाव से किसी का नाश न 
होता, इस कारण मोक्ष असम्भव है, इससे पुरुष को ही भोकता 
मानना ठोक है । पूर्व कह्दे हुए प्रमाणों से पुरुष को २३ तत्पों से 
भिन्‍न कह चुके, अब पुरुष क्या वस्तु है, यह विचार करते हैं । 
जड़प्रकाशायोगात्‌ प्रकाश! ॥ १४६ ॥। 
इस विषय में वेशेषिक कहते है कि प्रकाशश्वरूप आत्मा सन 
के संयोग होने से बाध्य ज्ञान से युक्त होता है और परमात्मा 
प्रकाशमय है, जड़ प्रकृति से प्रकाशमय नहीं हो सकता ॥ लोक में 
जड़ ( प्रकाश रद्दित ) काष्ठ लोष्ठादिक हैं, ओर इनमें श्रकाश 


: किसी तरह नहीं देखने में आता। इस कारण सूर्य्यादिक के 


समान प्रकाशरूप पुरुष जानना चाहिये | 
प्रं०--प्रकाशस्वरूप भझात््मा में तमादि गुणों का-भाव है, 


या नहीं ? 
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निषु णत्वान्न चिटद्धर्मा ॥| १४७ ॥ 
उ०--नहीं ! कारण यह हे कि पुरुष निगु ण॒ हे, इसी सचय 
चित, सत॑ं, रजांदि शुणवाला नहीं हो सकता; क्योंकि गुण 
प्रकृति के धरे हैं । 
प्र०--बहुत्त से तीन शुझण पुरुष में मानकर उसको शिव, 
वच्पपु, झह्मा कहते द्ढै? 


उ०--शुत्यः (सिद्धस्य नापलापः: सतृप्रत्यक्ष- 


_ अअ०--यद्यपि उक्त कथन से पुरुष में गुण कल्पना किया : 


जाता है, लेकिन युदित और श्रति इन दोनों से विरुद्ध है, क्योंकि 
| ज्ञी चेता केबलो, निगु णश्च”इत्यादि विशेषणों 
से पुरुष को निश ण ही प्रतिपादन किया है| एवं उस अनुभव 
प्रत्यक्ष में दोष भी हो सकता है, क्‍योंकि बह अनुभव किसको 
होगा। थर्दिं पुरुष छो हो गा, तो ज्ञान को पुरुष से प्रथक वस्तु 
मानना पड़ेगा । इस कारण पुरुष निगु ण है । 

प्र<--जो पुरुष प्रकाशस्वरूप ही हे. तो सुषुप्ति आदि अवब- 
स्थाओं की कल्पना नहीं हो सकती, क्योंकि उन अवस्थाओं में 
प्रकाशस्वरूपता नहीं रहती । यद्द जीव पर शंझ्ठा है ? 


-“ छेउप्त्याशसाजन्षत्वम्‌ ॥ १४६ ॥ 
श्रर्थ - पुरुष सुषुप्ति का आद्य साज्षी है, अर्थात्‌ जिन अन्तः- 


श्र की बृत्तियों का नाम सुषुप्ति है, वह अन्तःकरण पुरुष के _ 
आश्रय है । इसी कारण उस सुपुष्ति का साक्षी पुरुष है, और 


 .सुषुप्त अन्त:करण का धम है। .. ; 
५. प्र०--यदि पुरुष प्रकाशस्वरूप है. ओर अन्तःकरण वृत्तियों 
का आश्रय है, तो वह पुरुष एक हे वा अनेक ? 


| 
| 
। 
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०--जन्मादिव्यवस्थातः पुरुषबहुत्वश्न | १४० ॥ 
संसार में जन्म को आदि लेकर अनेक अवस्था देखने में 


आती हैं. तो इससे ही सिद्ध होता है, कि पुरुष बहुत हैं; क्योकि « 


यदि सब अन्तः:करणा की वृत्तियों का आधार एक ही पुरुष होता 


हूँ । इस प्रकार का अनुभव जिस क्षण में एक अन्त:करंण फो 
होता है, उसी क्षण में सच अन्त:करणों को होना चाहिये, क्योंकि 
बह एक ही सबका आश्रयी हे, लेकिन संपतार में ऐसा देखने 
- में नहीं आता, इस कारण पुरुष अनेक हैं, और जो कोई-कोई 
टीकांकार इस सूत्र का यह अथ्थ करते हैं-कि जन्मादि व्यवस्था 
ही से बहुत से पुरुष प्रतीत (मए्लूम) होते हें वस्तुतः नहीं । उनका 
कहना इस कारण अयोग्य हे “पुण्यवान रर्गे जायते पापी नरके 
अझ्ो वध्यते, ज्ञानी मुच्यते ।? पुण्यात्मा स्वर्ग में पैदा होता हे, 
और पापी नरक में पेदा होता है, अज्ञ वनन्‍्धन को प्राप्त होता है 
ज्ञानी मुक्त होता है, इत्यादि श्रुतियां बहुत्व ( बहुत सारों ) की 
प्रतिपादन करती हैं उनसे विरोध होगा । 


हु न््न्डा लत 
अंदर प्र ५ 


प्र०--एक पुरुष की ही अनेक जन्मादि व्यवस्था हो सकती 


हैं, या एक पुरुष को एक ही जन्मादि व्यवस्था है ? 
उ०--उपाधिमेदेप्येकस्य नानायोग आकाशस्थेय 
घटादिभिः ॥ १४१ ॥ 
 ज्रथ--उपाधि (शरीरादि ) भेद होने पर भी एक पुरुष का 


हा _ अनेक जन्मों में अनेक शरीरों से योग ( मेल ) होता - है; जेसे 
कि एक आकाश का घटादिकों के साथ योग होता है । (छुलासा ) 
एक ही पुरुष जन्मान्तर में अनेक उपराधियों को घारण करता 
है, ओर अनेक योग वाला कहाता है, आकाश के समान; जैसे कि. 


तो.यह घट है, इस घट को में जानता हूँ, इस घट को में देखता - 
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आकाश एक ही है, लेकिन जब घट के साथ योग को प्राप्त 
होता है, तो घटाकाश कहलाता है, और मठ के साथ योग को प्राप्त : 
होता है, तो सठाकाश कहलाता है| लेकिन वे उपाधियां आकाश 
. को एक ही समय ओर एक ही देश में एक साथ नहीं हो 
सकतीं, अर्थात्‌ जिदने स्थान आकाश का नाम मठाकाश है, 
4 हि उस वक्‍त उस्र ही आकाश का नाम घटाकाश किसी प्रकार नहीं 
हो सकता, किन्तु मठ की उपाधि को नाश करके दूसरे चकक्‍त घट 
के स्थापन होने पर घटाकाश कह सकते हैं | इस प्रकार ही पुरुष 
भी एक देश काल में अनेक उपाधियों ( शरीरादि ) को नहीं 
धारण कर सकता हैं, किन्तु अनेक काल में अनेक उपाधियों को 
._ धारण करके नासा योग वाला कहने में आता है, अर्थात्‌ एक ही 
... जीव कभी मनुष्य कभी पशु, पक्षी आदि नाना श्रकार के शरीर 
._ धारण करके एक ही रद्दता है । इस ही प्रकार अनेक जीव अनेक 
डपाधियों को धारण करते हैं, यह ज्ञानियों को ही -अनुभव हो 
सकता है', ओर भी इस ही विषय में कहते हैं । 
उपाधानदबरत न ठु दद्वानू ॥ १५२॥। 


अथे--उपाधि के वहुत से रूप होते हैँ और उपाधि को ही 
. नाना रूपों से बोलते हूँ, लेकिन उपाधि वाला पुरुष एक ही है। 
. यद्यपि अनेक नव्य ( नवीन ) वेदान्त शास्त्र के जानने वाले 
यह कद्ठा करते दूँ, कि एक दह्वी आत्मा का काय कारण उपाधि 
. में प्रतिविम्ब के पड़ते से जीव ईश्वर का भेद है, और प्रति- 
- बिम्ब आपस में जुदे होने से जन्मादि व्यवस्था भी हो सकती है। 
यह उनका कथन इस भ्रकार अयोग्य है, इसमें भेद ओर अभेद 
की कोई कब्पना नहीं हो सकतो; क्‍योंकि विम्ब (परछाईः वाला), 
विम्ब (परछाई ), इन दोनों की विनाः अलद्ृदगी माने बिम्ब 


त्रिम्ब भाव हो ही नहीं सकता, और- जीव को ब्रह्म का प्रति- के 
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बिम्ब मानते हैं; तो देखते हैं. कि प्रतिबिम्ध -जड़ है । अतएच 
पुरुष को भोक्ता, चद्ध, मुक्त, कभी नहीं कद्द सकते हैं, ओर जीव 
ब्रह्म की एकता के विषय में हानि प्राप्त होगी। अतझब सांख्य 
मतानुसार, जीव, त्रह्म को एक मानना भी नहीं हो सकता हैं | 
एक ही ज्रह्य जीव रूप को धारण करता है इस पक्ष का खख्डन 
इस सूत्र से होता है-- ट 

एवंमेकत्वेन परिवर्तमानस्य न विरुद्धधर्माध्यास:॥| १५ ३॥ 


अथ--यदि एक ही त्रह्म सम्पूरा उपाधियों से मिलकर जीव 
रूप हो जाता है, तो उसमें विरुद्ध धम दुःख “वन्धनादि का 
अध्यास अवश्य होगा, इस कारण जीव बत्रह्म को एक मानना 
योग्य नहीं है | हे 

प्र०--जबकि पुरुष को निर्धभ कह चुके, तब जन्म, सरण्ण 
मोक्ष, बन्ध आदि धर्म क्‍यों कर दो सकते हैं ? 


उ८--यह धर्म परिणामी नहीं हैः जेंसे--स्फटिक मश्ति के 
पास काला, पीला, हरा इत्यादि रज्ञनों के रख देने से वह भी 
नीली, पीली, काली दीखने लगती है, लेकिन मणि तो वास्तव में 
हो है. इस प्रकार ही पुरुष में भी मन के धर्म सुख, दु.खादि 


._ शरीर के धम, पिता, पुत्रादि श्रतीत होते हैं । 


अन्यधमत्वेजपि नारोपात्‌ ततूसिद्ध रेकत्वात्‌ ॥|१४४॥ 


. अथ- मन आदिकों का धर्म जो सुख, दुःखांदि उस .धर्स का 
पुरुष में. आरोप करने पर भी. पुरुष को परिणामित्व की सिद्धि 
नहीं हो सकती, क्‍योंकि सुख, दुःखादि पुरुष के धघम नहीं हैं, |. 
किन्तु मन के धम हैं । पुरुष जन्मान्तर में एक ही बना रहता है। 
जब हर एक शरीर में एक एक पुरुष है तो नाना पुरुष सिद्ध हुए / 


| 
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ओर “एकमेवाद्वितीय ब्रह्म”? इत्यादिक अद्वैत प्रतिपादक श्रतियों 
से विरोध होगा ? 

उ०--नाह तश्न तिविरोधों जातिपरत्वात्‌ ॥१४९४५॥ 

थ--अद्वे त को प्रतिपादन ( सिद्ध ) करनेवाली श्रतियों 
से विरोध न होगा क्‍योंकि बहां पर अद्वेत शब्द जाति पर हे; 
जेसे--एक आदसी के समान कोई नहीं है, जेंसा कि संसार में 
देखने में आता हे कि अमुक पुरुष अद्वितीय हे । इसका आशय 
यह हे, कि उसके समान दूसरा और कोई नहीं हे.। इस ही प्रकार 
ईश्वर को भी अत व अद्वितीय कहते हैं । - 

प्र---जिल रीति झे अह्वेत श्रुत्तियों का विरोध दूर करने के 

यारते ईश्वर में आदत शब्द जाति पर कहा है, उस प्रकार ही 
पुरुष को भी ईएः ही रूपान्तर क्यों नहीं मानते हैं ? 


सप्त 


| 
हे 
ै 
॥ 


उ०--विद्ितिवल्धकारशस्य रुृष्ट्यातद्र पस्‌ ॥१५६॥ 
अर्थ--महुष्य के बन्ध आदि कारण सब विदित हैं, और 


ईश्वर नित्य, शुद्ध, झुक्तस्वरूप है, इस कारण ईश्वर का रूपान्तर 
नहीं हो सकता । ४ 

प्र>--यदि जीव ईश्वर का रुूपान्तर नहीं हे, तो अनेक 
शरीर धारण करने पर भी एक ही पुरूष रहता हे, इसमें कया 
प्रमाण है ? न्‍ 

उ०--नान्धवच्ण्व्या चक्तुष्मतामनुपलम्मः ॥ १५४७.॥ 

.. श्रथ--जो पदार्थ अन्धे को नहीं दीखे, उसका अभाव नेत्र- 
| के कदापि नहीं कह सकता; क्योंकि उसकी नेन्रेन्द्रिय 
की शक्ति नष्ट हो गई है, इस कारण उल्कों दीख नहीं सकता, 
और चक्षुष्मान के नेत्रेन्द्रिय की शक्ति वत्तंमान है, इस क़ारण 


हे 
है 
- 
न 
द 


ः 


(६६ ) 


वामदेवादिम को नाहे तमू । १४८ || ै 

_ अर्थ--यद्यपि वामदेवादिक मुक्त हो गये, लेकिल अद्ठेत 

स्वरूप तो नहीं हुए; क्योंकि यदि मुक्त जीव सच ही अर तसवरूप 

हो जाते तो आज तक सहज-सहज सच पुरुष अद्वेत होकर पुरुष... 

का-नाममात्र भरी न रहता | £ 

प्र०--बामदेवादिकों का परम मोक्ष नहीं हुआ-? 

_ उ०--अनादावद्ययावदभावाड्रूविष्यदप्येचस ॥ १४६ ।॥ 

अथे--अनादि-काल से लेकर आजतक जो बात नहीं हुई 

है वह भविष्यत्‌-काल में भी न होगी, यही नियम है| इससे 'यंह - 
सिद्ध होता है, कि अनादि-काल से लेकर आजतक कोई भी 
पुरुष मुक्त होकर त्रद्म नहीं हुआ; क्योंकि पुरुषों की संख्या 

कमती देखने में नहीं आती, ओर नई' पुरुषों की उत्पत्ति मांदी 

नहीं गई है, तो भविष्यत्‌ काल में भी ऐसा ही होगा । अब मोक्ष 

के विषय में सांख्यकार अपना सिद्धान्त. ( निश्चय ) कहते हें। 

“इदानीमिव सर्वत्र नात्यन्तोच्छेद: ॥ १६० ॥ 

अथ--इस वत्तमान काल के दृष्टान्त से यह जानना चाहिये 

. कि पुरुष के वनन्‍्धन का किसी समय में भी अत्यन्त उच्छेद जहीं 

हो सकता | इसका मतलब यह है कि कोई भी पुरुष ऐसा मुक्त 

नहीं है, कि फिर उसका कभी वन्धऩ न हो सके और इससे यह | 

» भी मालूम होता है, कि मुक्त पुरुष का फिर भी जन्म होता है। 

प्र०-मोक्ष का क्या स्वरूप है ? 

उ०-- व्यावत्तो भमयरूपः ॥ १६१ ॥ हि 

._ श्र्थ-ममुक्ति संसार के दुःख सुख दोनों ही से विलक्षण हे, 

अर्थात्‌ मुक्ति में पुरुष को शान्त सुख होता है, यद्द स्वरूप हैं। 

. प्र०--ज्ञवकि पुरुष को शान्त साज्ञी कह चुके वह.साक्षीपत्र | 

. ओरेत्ष समय में नहीं हो सकता; क्‍योंकि वहां मनादि का 


्श 


( ६७ ) 


अथ--पुरुष को जो साज्षित्त कह्य है, वह मन आदि के 
साथ साक्षात्‌ सम्बन्ध में कहा है, किन्तु वास्तव में पुरुष साक्षी 
. नहीं है; क्योंकि पाणिनिसुन्नि मे साक्षी शब्द का ऐसा अर्थ किया 
: है “साज्षाद द्रष्टरे संज्ञायाम'” । इस सूत्र से साक्षी शब्द निपातन 
किया है, कि जितने समय भे निरन्तर देखता हैं उत्तने: ही समय 
.. में उसकी साक्षी इससे यह सिद्ध होता है, कि जितने 
. समय तक पुरुष का सन से सम्बन्ध रहता है, उतने ही समय 
तक पुरुष की साक्षी संज्ञा रहती छे, अथवा मन के संसर्ग ( मेल ) 
से पुरुष संद:खस सर 
. में दुःखादि से सुक्ति होने में यह दोष होगा कि-- 
.. नत्यघुकतत्वए | १६४३ ॥॥ 
+ अर्थ--णदि पुरुष को नित्यमुक्त मानें, तो मुक्ति का साधन 
करना व्यथ होता छे, ओर मुक्ति प्रतिपादक जो श्र॒ुतियां हैं उन 
। में भी दोषारोपण होगा, ओर इस सूत्र के अथ में जो विज्ञान- 
. भिक्त ने ( नित्यमुक्तत्वम्‌ ) यह पुरुष को विशेषण दिया है 
. अर्थात्‌ पुरुष को नित्य मुक्त माना है। यह कथन इस कारण 
_ अयोग्य है कि “इदानीसिब सर्वत्र नात्यन्तोच्छेद:? इस सूत्र से 


उन टीकाकारों ले यह न सोचा, क्‍या उन ऋषियों की 


, कभी कुछ कहें; जबकि उक्त सूत्र 'इदानीमित्यादि”. से पुरुष 
अनित्य मुक्त प्रतिपादन कर चुके, फिर नित्य-मुक्त केसे कह 


अभाव हे, तो पुरुष सदा एक रूप रहता है, यह कहना भी 
असंगत हुआ ? 
. - 5>-साज्ञात्‌ संबंधाद साक्षित्वम ॥ १६२॥ के 


आदि को माना जाय, तो पुरुष की वास्तव 


पुरुष का अनित्य मुक्त कपिलाचाय ने माना है । इससे यहां विरोध - 


ई ब द्वि मनुष्यों की बुद्धि की तरह क्षशिक होती है, कि कभी कुछ _ 


हैं और पूर्वोक्त टीकाकार के कथन में इस कारण से भी. 


3७० 7१६० ] वा || 
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अयोग्यता है कि जो दोष कपिलाचार्य को अपने कद्दे हुए विशेषणों 
से दीखे, उनके दुरुस्त करने के लिये “साज्षात््‌ सम्बन्धात्‌ 
साज्षित्वम? यह सूत्र फिर कहा, इसी प्रकार “नित्पमुक्तत्वम्‌” 
ओर “ओदासीन्यत्वम.” यह दो तरह के दो दोष आदेंगे, उनका 
» समाधान इस अध्याय के अन्तिम से सिद्ध कर दिया भया है। 
इस ही कारण ““नित्यमुक्तत्वम? और “ओदासीन्यस्--्देति,? यह 
दोनों सूत्र दोष के दिखानेवाले हैं. | 
ओदासीन्यञ्चेति ॥ १६४ ॥ ; 
अर्थ--ओर पुरुष को वास्तव -में मुक्त मानें तो ओऔदासीन्य 
दोष होगा, क्‍योंकि पुरुष का किसी से सम्बन्ध ही नहीं है, 
तो वह किसी कम का कर्त्ता क्‍यों होगा | ज्ञब किसी ऊसे क 
तो रहा ही नहीं तो बन्धन आदि सें क्‍यों पढ़ेगा, तब उसमें 
ओदासीन्य दोष होगा | इस सूत्र का भाव ओर पुरुष छो क्त तत्व. 
अगले सूत्र से प्रतिपादन करेंगे । थ 
प्र०--“ओदासीन्यत्चेति? इस सूत्र में 'इति' शब्द क्‍यों है ! 
उ०-यह हस वास्ते हे, कि पुरुष की सिद्धि में दोष आदि 
का खण्डन कर चुके । 
उपरागात्कन _त्वं चित्सान्निध्यात्‌ चित्सान्निष्यात्‌)१६५॥ 
अर्थ-पुरुष में जो कत्त त्व है, ' सो मन के उपराग से है, 
ओर मन में जो चित्त-शक्ति हे, वह पुरुष के संसग से है।यह 
पर जो “चित्सानिध्यात” यह दो वार कहा है सो अध्याय की 
समाप्ति का जतानेवाला है ओर इस अध्याय में शास्त्र के |" ख 
चार ही अथ कहे गये हैं “हेय” त्यागने के लायक, “हान”? 
त्यागना | “हेय” और “हान” ओर इन दोनों के देतु । 
रु ॥ इति सांख्यदशने प्रथमो5ध्याय: समाप्त: ॥ ; 


(।।], || मै" न ७ कक शनि शक नी 


(६६ ) 


द्वितीयोष्ध्यायः 


शास्त्र का तो विवय निरूपण कर चुके, अब पुरुष का अपरि- 

णामित्व ठहराने के वास्ते प्रकृति से सृष्टि का होना, विंस्तार से 

द्वितीय अध्याय में कड्टेंगे ओर इस्र दूसरे अध्याय में प्रधान के 

. कार्य हैं, उनके स्वरूप को भी विस्तार से कहता है; क्योंकि 

. प्रकृति के छाययों से पुरुष का ज्ञान अच्छी तरह से होता है। 

._ छ्वारण यह है कि प्रकृति के कार्यों के बिना ज्ञान हुए मुक्ति 

किसी प्रकार नहीं हों सकती, अर्थात्‌ जब तक पुरुष, प्रकृति 

और प्रकृति के कार्य, श्ल तीनों का अच्छी “तरह ज्ञान नहीं हो 

सकता तव तक अछि »ी थे होगी; किन्तु उनके जानने ही से 
मुक्ति होती है । 


प्र०--आअपरिए/: 


उत्थ किसको कहते हैं ? 


उ०--जो परशिणास को प्राप्त न हो | 


तो मुक्त को वन्‍्ध की प्राप्ति हो सकती है । इस आशय को 
| विचार करके सृष्टि के उत्पन्न होने का प्रयोजन इस सूत्र में 
. कहते हैं । ६ 
विम्ुवतमीछ्षार्थ स्वार्थ वा प्रधानस्थ ॥ १ ॥ 


 इड़ता है, उसकी मुक्ति के बास्ते अथवा स्वार्थ अथात्‌ पुरुष के 
सम्बन्ध से जो मन आदि को दुःख होते हैं, उनके दूर करने 


कर त्व शब्द पद्चिले सूत्र से लाया गया है । 


यदि अचेतन प्रकृति निष्प्रयोजन सृष्टि को उत्पन्न करती है, 


अर्थ-पुरुष में जो अहंकार के संवन्ध से दुःख मालूम 


| ढ़ लिये प्रधान अर्थात्‌ प्रकृति का कत्तू त्व है ओर इस सूत्र में 


आओ 


कह ह० ०3 


4 
| 
। 
_ बैराग्य एक वार की सृष्टि से आजतक किसी को उ्त्पस्न नहीं 
य 
; 


- से वेराग्य की सिद्धि भी नहीं होती है, किन्तु विवेक के साज्ञात्कार 
: से मुक्ति होती है ,ओर साक्षात्कार शीघ्र नहीं होता। अनादि 


- होता है, उसके ही द्वारा मुक्त होता है ओर इस योग में सेकड़ों 


* में सिद्ध होता है। इस कारण जन्‍्मान्तर में वेराग्य को प्राप्त 


कर, # 5 2 उड़े 25: |, *32 02 ७४३० हा है 
८ ४ ३; _ 


(७० ) पु 


प्र०--यदि मोक्ष के वास्ते ही सृष्टि होती है, तो एक बार की ._ 

ही सृष्टि से सव पुरुषों को मोक्ष हो जाता, वारम्बार सृष्टि के 

होने का क्‍या कारण है ? -ड 
उ०-विरक्तस्य तत्तिद्रे ॥ 


अथ--एक बार की सृष्टि से मोक्ष नहीं होता, किन्तु ब्रहुत 
से जन्म, मरण, व्याधि आदि नाना प्रकार के ( सेकड़ों ) दुःखों से 
अत्यन्त ( बहुत ) तप्त (दु:खित होने ) पर जब प्रकृति पुरुष 
का ज्ञान पेदा-होता है तब बेराग्य द्वारा मोक्ष होता है. ओर वह 


हुआ । इसमें यह सूत्र प्रमाण हे-- 
न श्रवणमात्रात्‌ तत्तसिद्विरना या बल-. 


वच्चात्‌ ॥ ३ | 
अर्थ-मुक्तित श्रवणमात्र से भी नहीं हो सकती। यद्यपि _ 
अ्रवण भी बहुत जन्मों के पुण्यों से होता है तथापि श्रवणमात्र 


सिशथ्यावासना के बलवान होने से ओर उस वासना के रहते हुए 
पुरुष मुक्त नहीं हो सकता, किन्तु योग से जो विवेक साक्षात्कार 


विध्न पेदा हो-जाते हैं। .इस कारण यह योग भरी बहुत जन्मों: 


होकर किसी समय.सें कोई-कोई पुरुष मोक्ष को प्राप्त हो जाते 

हैं, किन्तु सव मोक्ष को नहीं प्राप्त होते । ः 
प्र०--सृष्टि का प्रवाह ( .जन्म, मरण आदि ) किस तरह 

चल रहा है : 


( ७१ ) 


उ०-बहुभृत्यवद्वा प्रत्येकम ॥ ४ ॥ 
अर्थ- जेसे एक ग्रहस्थ से सेकड़ों नोकर बाल, बृद्ध, स्त्री,_ 
पुरुष आदि का क्रम से भरण-पोषण ( भोजन, वस्र आदि ) होता 
है, इसी प्रकार श्रकृृति के सत्वादि गुण प्रत्येक सेकड़ों पुरुषों 
को क्रम से मुक्त कर देते हैं, इस वास्ते कोई-कोई मुक्त हो भी 
जाते हैं; लेकिन ओर जो बाकी मनुष्य हैं उनकी मुक्ति. के वारते 
' सृष्टिपरवाह की आवश्यकता हे, क्‍योंकि पुरुष अनन्त हें | 
: प्र०--प्रकृति सृष्टि की कारण है, इससें कया हेतु है ? क्‍योंकि 
पुरुष को ही कारण सब मानते 
3०-भद्धोतदास्तव च पुरुषरयाध्यासासाडू। ॥ ४ ॥ 

अथ--यक्षपि वास्तव में ( निस्सन्देह ) प्रकृति ही सृष्टि का 
कारण हे तथापि ( लो भी ) सृष्टि के करने में पुरुष की अध्यास 
सिद्धि हे । 

प्र०--अध्यास किसको कहते हैं ? 

उ०--अध्यास उसे कहते हैं कि काम दूसरा करे और नाम 
: दूसरे का हो, जेसे कि--लड़ाई में योद्धा (वीर लोग ) अपनी 
शक्ति से जीव और हार करते हें; लेकिन वह जीत-हार सब राजा 
ही की गिनी जाती है, इसको ही अध्यास कहते दें । 
है प्र०--वास्तव सें प्रक्रत ही सृष्टि को करनेवाली .केसे है ? 

_ क्योंकि सृष्टि को अनित्य शार्त्रों ने श्रतिपादन ( सबूत ) किया 

है। यदि ऐसा है. तो उस सृष्टि का कारण, जो प्रकृति है, वह भी 
अनित्य होगी ; 


उ०-कांयतस्तत्सिद्वे: ॥ ६ ॥ 


._- - अथ--कार्यों के देखने ही से प्रकृति के वास्तव काररणात्व 
._ (कारण होने ) की सिद्धि हो सकती है, क्योंकि वह सृष्टिरूपी 


है 


(७२ ) 
कार्य प्रकृति के सिवाय और किसका हो सकता है? यदि पुरुष 


का कहें तो पुरुष में परिणामित्व की प्राप्ति आती है, ओर यदि 


प्रकृति का न कहें तो किसका--यह सनन्‍्देह पेंदा होता हे? इस 


कारण प्रकृति ही को वास्तव में कारणत्व हे ओर जो सुष्टि के 
अनित्यत्व में स्वप्न का दृष्टान्त देते हैं, सो भी ठीक नहीं; क्‍योंकि 
स्वप्न भी अपनी अवस्था में सत्य ही होता है । इस कारण सष्टि 
नित्य है, और उसका कारण भी नित्य हे । 

_प्र०--प्रकृति अपने मोक्ष के वास्ते सृष्टि छरले में क्‍यों 
तेयार होती है ? 


उ०--चेतनोद शाज्नियमः कण्टकमोक्षवत्‌ ॥ ७ ॥ 


अथ- विवेकी पुरुष के लिए प्रकृति का यह निबम छे कि 
प्रकति विवेकी पुरुष के द्वारा अपना मोक्ष करे जेंसे--क्षानवान्‌ 
पुरुष बड़ी बुद्धिमानी के साथ कांटे से कांटे को निकालता है, 
उसका ही सहारा और अज्ञानी मनुष्य भी लेते हें; इस तरह से 
प्रकृति को भी जानना चाहिये | 

प्र०--पुरुष में कारंणत्व का होना गिनने ही मात्र कहा है 
सो ठीक नहीं है, क्योंकि प्रकृति के मेल से पुरुष भी महद्मदिकों 
के परिणाम को धारण कर लेता है, जेसे--क्राठ जमीन के ही 
समान हो जाता है, उसी तरह पुरुष को भी होना चाहिये ९ 


उ०-अन्ययोगे5पि तत्तसिद्विनाज्जस्थे नायोदाहवत्‌ ॥८॥ 


अर्थ--प्रकृति के साथ पुरुष का योग होने पर भी पुरुष 
वास्तव में सृष्टि का कारण नहीं हो सकता, यह ग्रत्यक्ष ही है जेसे- 


- लोहे और अग्नि के संयोग होने. पर लोहा अग्नि नहीं हो 


सकता । यद्यपि इस दृष्टांत से दोनों में परिणामित्व हो सकता 


( ७३ ) 


दिया है, तो भी एक ही परिणामी होना चाहिये; क्‍योंकि दोनों का 
परिणामी होने से गोरव होता है, और जो दोनों ही को परिणामी 
माना जाय तो सफटिकमणिए में लाल या पीले रंग की परछाई पड़ने 
से जो उसमें लाली वा पीलापन आता है वो भी वास्तविक मानना 
पढ़ेगा, लेकिन बेसा साला नहीं जाता ? 
प्र---सृष्ठि का सुख्य लिमित्तकारण क्या है ? 
उ०--राधदरागयांयाद सांईड3 ॥ ६ ॥ 
अर्थ-जिसमें राग ओर विशग इन दोनों का योग ( मेल ) 
हो, उसे सृष्टि कदृदते हें । इन दोनों का योग होना ही, सृष्टि करने 
का निमित्त-कारण डे 
प्र<--सष्टि प्रक्रिया ( होना ) किस तरह होती है ? 
उ०->महृद्ादक्ंमण पश्वश्ृतानास्‌ ॥ २१० ॥ 
अथ-महतत्त्तादिकों से आराश, वायु, अग्नि, जल, प्रथिवी 
पंचभूत पेदा हुए । यथ्पि प्रक्ृति का सष्टित्व अपनी मुक्ति के 
वास्ते हे क्योंकि वह प्रकृति नित्य है; किन्तु महदादिकों का अपने- 


क्योंकि वह अनित्य है | अतएवब महदादिकों का सप्ित्व [पराये 
बारते हे ओर भी प्रभाण है । 

आत्मार्थत्वात्‌ सुष्टे नेंवामात्माथ आरम्भ: ॥ ११ ॥ 
._ अ्रथ-इन महदादिकों का कारणत्व पुरुष के मोक्ष के वास्ते 
है, किन्तु अपने वास्ते नहीं है; क्‍योंकि मह॒द्धादि जिनाशी हैं अर्थात्‌ 
. नाश वाले हैं । 


बास्ते है, तो प्रकृति के बास्‍्ते होना चाहिये। पुरुष,के वास्ते क्यों है? 


है, क्योंकि अग्नि और लोहे ने अपनी पहली अवस्था को छोड़ : 


अपने विकार को सष्ठित्व अपनी मुक्ति के वारते नहीं हो सकता, _ 


प्र०-- यदि मदृदादिकों के कारणत्व ( बनाने वालापन ) परोये 
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 अज्ञान, अवैराग्य, अनेश्वय, यह सब विपरीत हो जाते दें। अंब १ 
. भदन्च के कार्य अहंकार को दिखाते हैं। . | 


(७४ ) 


उ०--महदादिक प्रकृति के ही कार्य हैं, इस कारण “पर? 
शब्द से पुरुष का ही अहण होगा | 
* उ०->दिशा और काल की सृष्टि किस प्रकार से हुई ? 


उ०--दिविकालावाकाशांदिस्यः ॥| १२ ॥ 


अथ--दिशा और काल यह दोनों आकाश से उत्पन्न हुए, इस 
कारण यह दोनों आकाश के समान नित्य हैं, अर्थात्‌ आकाश सें 


8 8.8 ७8 कप थ्छ 
- जो व्यापकता है, वह व्यापकता इन दोनों में भी है, इस कारण 


यह दोनों नित्य हैं ओर, जो खण्ड दिशा. ओर काल डे, सो 
उपाधियों के मेल से आकाश से उत्पन्न होते हैं, वे अनित्य होते 
हैं। अब बुद्धि का खरूप ओर धम दिखाते हैं । 


अध्यवसायो बुद्धि! ॥ १३ ॥ 


अथ--निश्चयात्मक ज्ञान का नाम बुद्धि है, और अध्यवसाय - 
नाम निम्धय- का है, उस निश्चय को ही बुद्धि कहते हैं । 


: तत्कायें धर्म्मादि॥ १४ ॥ 
- प्र०--उस बुद्धि के कार्य धर्मादिक हैं | तो मूर्ख पुरुषों की 
चुद्धि में ज्ञानादि निन्दित क्‍यों प्रवल ( बलवान ) होते हैं ? 


उ०-महदुपरागाहविपरीतस्‌ ॥ १४ ।॥। 


अथ-मन के संयोग होने से यदि मन में मिथ्याज्ञान के संस्कार 
हैं तो धर्मादिक विपरीत ( उलठे ) हो ज्ञाते हैं, अर्थात्‌ अधम, 


अभिमानो5हंकार: ॥ १६ ॥ 
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»» अर्थ--अहं करने वाले को अहंकार कहते हैं, जेसे--कुम्हार 
को कुम्भकार कहते हैं, ओर यह अहंकार शब्द अन्तःकरण कानास 
है.। अहंकार ओर अभिमान यह दोनों एक ही बरतु के नाम हैं।... 
अब अहंकार का काय दिखाते हैं। ै 
एकादश पचतनन्‍नात्र-यत्‌ कायम ॥ १७ ॥ ५ ॥20 0: 
नेत्र आदि को लेकर १० इन्द्रियां, शब्द आदि को लेकर... 


जे 


._ अंचतन्मात्रा, सच अइंकार के काय हैं। 


:._ अर्थ- विकार को प्राप्त हुए अहंकार से सात्विक मन होता हे; 
ओर यह भी समझता चाहिये कि राजस रजोगुण वाले अहंकार से 
.. केवल दश इन्द्रियां, ओर तामस तमोगुण वाले अहंकार से पंच- 
.. सम्मात्रा होती हैं, और मन सल्वगुण से होता है, इस कारण 
उनसे ही ग्यारह इन्द्रियां दिखाते हैं | 000 


साल्िकमेकादशऊ धवतते वैक्तादहड्ारात्‌ ॥ १८ ॥ 
॥ 


कर्मन्द्रियदुद्धी न्द्रियरान्तरमे कादशकम्‌ ।। १६ ॥ 

४ अथ--बाणी, हाथ, पांव, गुदा, उपस्थ ( मृत्रस्थान ) यह 

करमेंनिद्रय कहलाती हैँ । नेत्र; कान, त्वचा .( खाल ), रसना. 
द ( जीम ), भाण ( नाक ) यह पांचों ज्ञानेन्द्रिय कहलाती हैं । 
प्र०--इन्द्रियों की उत्पत्ति पंचभूतों से है ? िट 
उ०--आहड्डारिकत्वश्रतेन भोतिकानि || २०॥ * क्‍ 
.._अर्थ-बहुत-सी श्रुतियां ऐसी देखने में आती हैं, जो | 
अहंकार से ही इन्द्रियों की उत्पत्ति को कहती हैं, जेसे-- 
.एको5हं बहुस्याम्‌ ) एक में बहुत रूपों को धारण करता हूं. 
इत्यादि | इस कारण आकाशादि एंचभूतों से इन्द्रियों की उत्पत्ति हैः 


(७६ ) 


प्र०--“झआग्नि वागप्येति वात॑ प्राणः”? अम्नि में वाणी लय प 
होती है, ओर पवन में प्राण लय होता है ) जब कि अग्नि इत्यादि ; 
में श्रुतियां कहती हैं कि अग्नि में वाणी लय हो जाती हैं और 
वायु में प्रण लय हो जाता है, तो उत्पत्ति भी इनसे ही क्यों ऋ 
मानी जाय ९ 

उ०--देवतालयश्रुतिनारम्मकस्य ॥ २१ ॥ 
अथ--अग्नि आदि श्रेष्ठ गुण से युक्त पदार्थों में रूय दीखता 
है, लेकिन उत्पत्ति नहीं दीखतो और यह कोई नियम भी हीं डे 
कि जो जिसमें लय हो वदह्द उससे दह्वी उत्पन्न भी हो, जेसे--जलछ की 


बून्द्‌ प्रथिवी में लय हो जाती है, लेकिन उससे उत्पत्य सही 
होती । इस कारण इन्द्रियों की उत्पत्ति अहंकार ही से है किन्तु 
पंचभूतों से नहीं दे । 


प्र०--इन्द्रियों से सम्बन्ध रखने वाला मन नित्य डे बा 
अनित्य ! 
उ०--वदुत्पत्तिश्रतेविंनाशद्शनाच्च ॥ २२ ॥| 
अथ--नित्य नहीं है, किन्तु अनित्य है, क्योंकि “एतस्प्रा- 
ज्ञायते प्राणों मन: सर्वेन्द्रियाणिी च”? इससे ही सब इन्द्रियां और 
मन पेदा होते हैं, इत्यादि श्रतियों से सिद्ध है कि मल का नाश 
भी देखते में आता है, क्योंकि बुढ़ापे में चक्षु (तेज ) आदि 
इन्द्रियों की तरह नाश-भी होता है । इससे मन नित्य नहीं है ! 
प्र०--नांसिका आदि इन्द्रियों के गोलक चिन्हों को द्वी इन्द्रिय 
माना हे ! 
उ०--अतीन्‍्द्रियमिन्द्रियं श्रान्तानामधिष्ठाने ॥२३॥ 
अर्थ--हां ! भ्रान्त मनुष्यों की बुद्धि ने गोलक का नाम इन्द्रिय 
माना है, लेकिन इन्द्रियों तो अतीन्द्रिय हैं अर्थात्‌ इन्द्रियों से 
इन्द्रियों का ज्ञान नहीं होता । 2 
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५ तत्पर ( लगी ) रहती हें ओर इस ही बात को अगला-सूत्र भी पुष्ट 
... करता है। 


( ७७ ) 


०--झन्द्रिय एक ही है, उसकी ही अनेक शक्षियां अनेक 
उवित्नक्तण काम करती रहती हैं ? 


०--शक्षिमेदेडपि भेदसिद्वी नेकत्वस्‌ ॥ २४ ॥ 
अर्थ--एक्क इन्द्रिय की भी अनेक शक्तियों के मानने से 
इन्द्रियों का भेद सिद्ध दोगया, क्योंकि उन शक्तियों में ही इन्द्रियत्व 
का स्थापन हो सकता है । 
प्र०--एक अदंकार से अनेक प्रकार की इन्द्रियाँ की उत्पत्ति 
होना यद्‌ बात तो न्याय के विरुद्ध है, क्‍योंकि एक वस्तु से एक ही 
अस्तु उत्पन्न होनी कह । 
उ०--न कन्पनाविरोधः प्रमाणदष्टसर्य || २५ ॥ 
शो वस्ठु प्रमाण ही से सिद्ध हे, उसके विरुद्ध कल्पना 
5छ दे, क्ग्रोंकि महदादिकों में जो गुण दीखते 
कार्यों में भी दीखते हैं। इस प्रकार प्रत्यक्ञादि 
नद्ध है बढ़ स्याय से विरुद्ध नहीं हो सकता। 
कारण वास्तव में तो मन... एक ही है, लेकिन उस कारण की 
शक्तियों के भेद से दस इन्द्रियां अपने-अपने कार्य्य करने में 


उमयात्मक अनः ॥ २६ ॥ 
.. अरथ--पांच ज्ञानेन्द्रियां और पांच कर्मेन्द्रियां--इन. दशों 
इन्द्रियों से मन का सम्बन्ध हे, अर्थात्‌ मन के बिना कोई ओऔी 
इन्द्रिय अपने किसी काम के करने में नहीं लग सकती । अब इस 
कह्टे हुए सूत्र में विस्तार से कहते हैं । 
गुणपरिणाममेदान्नानात्वमवस्थावत्‌ ॥॥ २७ ॥ 
.._ अथ--गुणों के परिणाम भेद से एक मन की अनेक शक्तियां 
. इस तरह होती हैं, जेसे--मनुष्य जेसी संगति में बेठंगा उप्तके 


था छत 2७96 53% ०2७५ ७०५५- घटा एप च 7च्चताए:र:7 7 "कब के 77: 


है 


॥ || 


एछएअरए,  ?झाएम तह! 


( ७८ ) 
बसे ही गुण-हो जायेंगे; यथा, कामिनी स्त्री की. संगति से कामी 


ओर बेराग्य शील वाले के साथ वेराग्य-शील वाला हो जाता 
इस ही तरह मन भी नेत्र आदि को लेकर जिस इन्द्रिय. से संगति 


करता है, उसी इन्द्रिय से मन का मेल हो जाता है । अब- ज्ञाने- - 


निद्रिय ओर कर्मेन्द्रिय इन दोनों के विषय में कहते 

रूपादिरसमलान्त उर्मयो: ॥ १८ ॥ 
«- अर्थ-रूप को आदि लेकर और मल-त्याग पर्यन्त जझानेन्द्रिय 
ओर कर्मेन्द्रियों के विषय हें, जेसे नेत्र का रूप, जिद! ) 
का रस, नाक का गन्ध, लचा ( खाल ) का रपश, कान का शा 
मुख का वचन, हार्थ का पकड़ना, पेरों का चलंना, लिंग का पेशाब 
करना, गुदा का विष्ठा करना--यह दशों विषय श्िन्न-क्िज हैँ 
ओर जिसका आश्रय लेकर यह इन्द्रिय संज्ञा को श्राप्त होती छे 
डस द्वेतु को भी कहते हैं । 

दृष्टत्वाद्रित्मनश करणत्वमिन्द्रियाणाय ।॥ २६ 

अथ--इन्द्रियों का करणत्व आत्मा है अर्थात्‌ जो-जो इन्द्रियां 

अपने-अपने काम के करने सें लगती हैं वे ओत्मा के समीप होसे 
से कर सकती हैं, इससे आत्मा को परिणामित्व की प्राप्ति नहीं 
हो सकती, जेसे--चुम्वक पत्थर के संसग से लोह सिंच आता 
है, ऐसे ही आत्मा के संसर्ग से: नेत्र आदि: इन्द्रियों में देखने 


आदि की शक्ति हो जाती है। अब अन्तःकरण की बृत्तियों को 
ओ कहते हैं । 


त्रयाणां स्वालक्षण्यम्‌ ॥ ३० ॥ 


अथ मन की तोन बृत्तियां जो चित्त, अहक्लार और बुद्धि क्‍ पे 


हैं, उनका प्रथक २ लक्षण बिद्त होता है। अभिमान के, समय 


- अदहृक्कार, विचार के समय चित्त, ओर ज्ञान के समय बुद्धि स्वत 
:विदित होती है । 2 


८ हे 

हे (०७६) 

कि 2 + “5 क 

.  सासान्यकरणशरत्ति प्राणाद्या वायव४ पंच ॥ ३१ ॥ 


अर्थ--प्राण वायु आंदि को लेकर समान पयन्त जो पांच 
वायु हैं यह अन्तःकरण की सांधारण बृत्ति कहलाते हैं, अर्थात्त 
जो बायु हृदय में रहता है; उसका नाम प्राण है; और जो गुदा 
ई में रहता है, उसका नाम अपान हे, और जो कण्ठ में रहता हे, 
4 उसका नाम उदान हे; जो लाभि झें रहता है, उसका नाम समान 
3 है; और जो सारे शरीर से रहता है. उसका नाम व्यान-वायु है-- 
यह सब अन्तःकरण के परिणासी भेद हैं, ओर जो बहुत से प्राण 
के . और वायु को एक मानते हूं. उन्तक्ा मानना इस सबब से अयोग्य 
.. है कि "एतस्माज्जायते प्राण: सन: सर्वेन्द्रियाणिण च। खें बायु- 
विश्वस्थ घारिणी” इसमें श्राण और वायु को 
मिन्न-मिन्न माना हैं। आब आचाय अपने सिद्धान्त को प्रकाश 
करते हैं, कि जेसे कई पुरुष इन्द्रियों की बृत्ति क्रम से (एक. 
समय में एक ही इन्द्रिय काम करेगी ) मानते हैं, उसको अयुक्त 
सिद्ध करत हैं 


शश्चेन्द्रियद्धत्ति।॥ ३२ ॥ 

| दत्ति क्रम से भी होती है और बिना क्रम 

के भी होती हे, क्योंकि संसार में दीखता हैं कि एक आदमी जब 

पानी पो ने में तत्पर होता है, तब वह देखता भी है।. - 

| प्र०--क्या न्याय ने जो एक ही इन्द्रिय के बिपय का ज्ञान 
._ होना लिखा है, वह ठीक नहीं ? 

पे उ०--एक काल में दो ज्ञानेन्द्रियां काम नहीं करतीं, परन्तु एक 
न्द्रिय ओर एक ज्ञानेन्द्रिय साथ-साथ काम कर सकती हैं । 

. मन की वृत्तियां ही संसार का निदान है, अर्थात्‌ जन्म- 


3 


' मरण आदि सब मन की वृत्तियों से ही होते हैं; इसको ही कहते 


]॒ 


4१ 
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वृत्तयः पंचतस्यः क्लिप्टाक्लिष्टाः ॥ ३३ ॥! 
अथ-प्रमाण ( प्रत्यक्ष आदि ), विपयय ( भूकूठा ज्ञान), 
विंकल्प ( सन्देह ), नींद, स्मृति याद होना; यह पांच मन की 
वृत्तियां हैं, ओर इनसे ही सुख दुःख उत्पन्न द्वोता है। जब मन की 
वृत्तियां निवृत्त हो जाती हैं. तब पुरुष के स्वरूप में स्थित हां जाती 

- हैं। इस बात को इस आगे के सूत्र से सिद्ध करते हैं । 

तन्निवृत्तावुपशान्तोपरागः स्वस्थ: ॥ ३४ | 


अथ्थ--मन की वृत्तियों से निवृत्त होने पर पुरुष का उपराग 
शान्त हो जाता है, ओर पुरुष स्वस्थ हो जाता है । थद्दी बात योग 
. सूत्र में भी कही गई है, कि जब वित्त की वृत्तियों का रिरोध हो 
जाता है तब पुरुष अपने स्वरूप में स्थित हो जाता डै । पुरुष का 
स्वस्थ होना यही है, कि उसके उपाधिरूप प्रतित्रिम्य का निमृचत्त हो 
जाना, इसको. ही दृष्टान्व से भी सिद्ध करते हैं । 


कुसुमवच्च मणिः ॥ ३५॥ 
*अर्थ- जैसे रफटिक मणि में काले, पीले इत्यादि फूलों की 
परछाई पड़ने से काले, पीले रंग वाली वद्द स्फटिक मणि खसालूम 
पड़ने लगती है, ओर जब उन काले, पीले फूलों को मण् के साथ 
से भिन्न कर देते हैं तव वह मणि स्वच्छ प्रत्यक्ष रह जाती है. । इस 
ही तरह मन की वृत्त्तयों के दूर होने पर पुरुष राग रहित ओर स्वस्थ 
हो जाता है । 
प्र०--यह इन्द्रियां किसके प्रयत्न से अपने-अपने कार्यों के 
करने में लगी रहती हैं. क्‍योंकि पुरुष तो निर्विकार है ओर ईश्वर 
से इन्द्रियों का कोई भो सम्बन्ध नहीं है ? 
उ०--पुरुषार्थ करणोद्धवो5प्यद्ट्टोल्लासात्‌ ॥ ३६ ॥ 


( ८5१ ) कट 4 
अर्थ-पुरुष के वास्ते इन्द्रियों की प्रब्ृत्ति भरी उसी काम के. छः 5 पड 
. चश से है, जो पहिल्ले प्रकृति को कद आये हैं, ओर इसका. 


: इृष्टान्त्र भी ३५ वें सूत्र में दे चुके हैं, कि संयोग से जेसे एक का 
गुण दूसरे में मालूस होता. है, उसी प्रकार प्रकृति का कर्म पुरुष 
: संयोग से है, वही इन्द्रियों की प्रवृत्ति सें हेतु है।इस सूत्र. में 
._“अपि? शब्द से पूर्व कही हुई प्रकृति. की याद दिलाकर पुरुष को 
. कम से कुछ अश में मुक्त किया है, ओर फिर भी इसी पक्ष को 
._पुष्ठ करने के वास्ते दृष्टान्त देंगे | दूसरे के वास्ते भी अपने आप - 
प्रवृत्ति होती हे, इसमें दृष्टान्त भी देते हैं । 

घेनुवद्वत्साय ॥ ३७ ॥ ५ 

, अर्थ-जैसे कि बछड़े के वास्‍्ते गो स्वयं ( आप ही ) दूध 
उतार देती है, दूसरे की छुछ सी आवश्यकता नहीं, रखती इसी 
प्रकार अपने स्वामी ( पुरुष ) के वास्ते इन्द्रियों की प्रवृत्ति 
_. ख्यं होती है । 2 
... प्र०--भीतर और बाहर की सब इन्द्रियां कितनी हैं ? न्‍्- 


जाणजकाकर७-णा जज छा का हा 


. उ०-करणं त्रयोदशविधमवान्तरभेदात्‌ ॥ ३८ ॥| 
. अथ--अवान्तर-भेद से इन्द्रियां तेरह तरह की ह्ैं--पांच 
| ज्ञानेन्द्रियां, पाँच कर्म न्द्रयाँ, एक बुद्धि, सन, और अहड्लार, इन 
| भेदों के होने से । 
. प्र०--अवान्तर कहने का क्या प्रयोजन ( मतलब ) है ? 4४ 
.._ 3०--मल सब इन्द्रियों में मुख्य है। 


प्र०-पुरुष के बास्ते इन्द्रियों की प्रवृत्ति में केवल मन ही 
पर है, ओर सव इन्द्रियाँ गोण हैं, तो बुद्धि में बह कौन-सा 
धर्म है ? 4 % ०० " 


न 


(5२ ) 


उ०- इन्द्रियेषु साधकतमत्वगुणयोगात्‌ । 
कुठाखत्‌ ॥ ३६ ॥ 
अर्थ--जेसे कि पेंड के काटने में चोट का मारना मुख्य 
कारण है, और उसके काटने का मुख्य साधन कुल्हाड़ा है, इस 
ही प्रकार इन्द्रियों को करण॒त्व और मन को साधकत्व ( जिसके 
-बिना किसी तरह कार्य सिद्ध न हो ) का योग हे | 
प्र---जबकि अहड्लार भी इन्द्रिय माता गया हें, तो मन 
ही भुख्य कारण है, ऐसा कहना अयोग्य हे ? 
उ०-द्योः प्रधानं मनो लोकबद्‌ भ्ृत्यवर्गेष || ७० ॥ 
अर्थ--वह्य (बाहर की ) और आस्यन्तर ( भीतर की ), 
इन बाहर प्रकार के भेद वाली इन्द्रियों में मन ही प्रधान है; 
क्योंकि संसार में यही बात दीखती है, जेंसे--राजा के बहुत से: 
नोकर-चाकर होते हैं, तथापि उन स्व के बीच में एक सनन्‍्त्री ही 
मुख्य होता है । छोटे-छोटे नोकर और जमींदार आदि सेकड़ों 
होते हैं, इसी तरह केवल मन प्रधान है ओर सब इन्द्रियाँ गोण हैं, 
ओर भी मन की प्रधानता को इन तीन सूत्रों से पुष्टि पुँचती हे। 
अव्यभिचारात्‌ ॥ ४१ ॥ 
'अथ - यद्यपि मन सब इन्द्रियों में व्यापक्र है तथापि 
का में डस मन का अव्यंभिचार ( निश्चय ) दिखाई पड़ता है। 
तथाञ्शेषसंस्काराधारत्वात्‌ ॥ ४२ ॥ 
अथ--जितने भी संस्कार हें सबको मन ही धारण करता 
है | यदि नेत्र आदि अहड्लार अथवा मन इनको ही प्रधान मार्ने 
तो अधे, बहरे, इत्यादिकों को स्मरण ( याद ) की शक्ति न होना 
चाहिये, लेकिन देखने में आता है, कि उन लोगों की स्मरण- 


“लोट--कपिलमुनि बुद्धि ओर चित्त को एक ही मानते हैं । 


थ् 
् 
श्र 
है. 


९ छरे ) 


- शक्ति अच्छी तरह होती है, और तत्वज्ञान के समय में अहड्भार 
का लय भी हो जाता है, तो भी स्मरण-शक्ति नष्ट नहीं होती जो 
' कि स्वाभाविक बुद्धि का धर्म है। ! 
. . स्मृत्यनुमानाच्च ॥ ४३ | 
अर्थ-स्वृति का अलुमान बुद्धि से ही होता है, क्योंकि 
चिन्ता वृत्ति ( ध्यान की एक अवस्था ) सच अवस्थाओं से श्रेष्ठ 
है, और इस सूत्र से यद् भी मालूम होता है, कि कपिलाचार्य 
. बुद्धि ओर चित्त को एक ही मानते हैं, और मतवादियों की 
. तरह मन, वुद्धि, चित्त, अहड्लार, इन चारों को अन्तःकरण 
चतुष्टय नहीं सानते हैं. 
प्र०--चिंताद् त्ति घुरुष को ही होनी चाहिये ? 
>ल्‍ स्वत: ॥ ४७ ॥ 
अथर--अपने आ!7 पुरुष को स्थृति नहीं हो सकती, क्योंकि 
पुरुष कूटस्थ है ! >द 
प्र०--जवकि सन को करण (मुख्य इन्द्रिय ) माना है, 
तो और इन्द्रियों से क्या प्रयोजन है ? 
.._ 5०--विना नेत्रादि इन्द्रियों के मन अपना कोई भी काम 
नहीं कर सकता । यदि लेत्रादि इन्द्रियों के बिना भी मन इन्द्रियों 
का काम कर सकता है, तो अन्चे आदमी को भी देखने की शक्ति 
होनी चाहिये। क्योंकि मन तो उसके भी होता है। परन्तु संसार 
में ऐसा देखने में ही लीं आता, इससे प्रत्यक्ष सिद्ध होता है, कि 


है कप पे फेर 


पु 


छः 
ह्ाब्द्र 
जि 


> सव हम्द्रियां गौण हैं 

मन मुख्य है ओर सव इन्द्रियां गोण हैं । 
 प्र०--जबकि मन को ही मुख्य (प्रधान ) माना है तो 
पहिले सूत्र में मन को उभ्रयात्मक क्‍यों माना है ? 


हि न क्रिया के कमती-बढ़ती होने से गुणों का भी प्रधान 


"आपेतिको शुराप्रधानभावः क्रियाविशेषात्‌ ॥४४॥ 


कर 


| 


( ८5४ ) 


भाव [ बड़प्पन ] एक दूसरे की निस्वत से होता हे, जेसे-- 
नेत्र आदि के व्यापार में अहड्ढार मुख्य हे, इसी तरह अहझ्र 
. के व्यापार में मन प्रधान है। ; 
प्र०--इस पुरुष की मत्त इन्द्रिय ही मुख्य है, अर्थात्‌ अन्य 
इन्द्रियों गोण है ? - ई 


उ०-तत्कर्माजितत्वात्‌ तदर्थभभिचेष्ठा लोकबत्‌ ।। ४६ ॥| 


अर्थ--जैसे कि संसार में दीखता है कि जो आदमी छुल्दाड़ी 
को खरीदता है, उस कुल्होड़ी के व्यापार से खतगीदने वाले को 
फल भी होता है, इस प्रकार मन भी पुरुष के कर्मों से पेदा 


होता है, अतएवं मन आदि का फल पुरुष को मिलता है | इस 


कारण मनुष्य की मन इन्द्रिय ही सुख्य है। यह समाधान पहले 


कर भी थाये हैं कि पुरुष कर्म से रहित हे, लेकिन. पुरुष में 


- क्रम का आरोपण होता है । दृष्टांत भी इस विषय का दे चुके हैं, 
जैसे--राजा के सेवक इत्यादि युद्ध करें ओर हार-जीत राजा 
की गिनी जाती है, हंस प्रकार ही पुरुष में कर्म का आरेपण 


होता है | 


को संसार परंपरा के समान यहां समझ लेना चाहिये । 


प्र०--लोकवत्‌ यह शब्द दुवारा क्‍यों कहा ? * रु 


« 3३--यह- दुबारा का कहना अध्याय 4ी समाप्ति दिखाता है। 
ब्रं०--इस अध्याय सें कितने विषय कह्दे गये हैं ? 


समानकर्मयोगे बुद्धेः प्राधान्यं लोकवल्लोकवत्‌ ।। ४७॥ | 
. अथ-झयद्यपि सब्र इन्द्रियों के साथ पुरुष का समान कमयोग | 
_ हैं, तथापि बुद्धि ही को मुख्यता हैं जेसे--राज्य के रहने वाले | 

चांडाल आदि से द्विज्ञात पयन्त सब ही लोग शा की ग्रजा 
हैं. तथापि'जमींदार से मुख्य मन्त्री ही गिना जाता है | इस दृष्टांतः 


५ 
- बट 
3 
१ 


न 


रा पा 2 


ऐ 


. उ०--अ्रक्ृति का कार्य, प्रकृति की सूद्मता, दो -प्रकार को 
 इन्द्रियों, अन्तःकरण आदि का वर्णन है । इतने विषय कहे गये हैं ॥ 


इति सांख्यद्शने ड्वितीयोज्ष्यायः समाप्तः ॥ 


लहर 


क्न्् ल-त् लत 


लक ध्ट 
हताथाध्ध्यायः 
. अब हम तीसरे अध्याय में प्रधान जो प्रकृति है उसका स्थूलल 
कारय ओर महाभूत ( पृथ्वी आदि ) और दो तरह के शरोर यह 
._ प्ब कहते 
. अविशेषादिशेपारब्यः ॥ १ ॥ 
.._. अय--अविशेषाल्‌ अर्थात्‌ किससे छोटी और कोई वस्तु 
हो सके ऐसे सूद्स भूत स्यर्थात्‌ पंचतन्मात्राओं से विशेष 
ल महाभूतों की उत्पत्ति द्वोती है, क्‍योंकि सुखादिकों का.ज्ञान 
: स्थूत्रभूतों में हो सक्कता हे, और सूक्ष्मभूत योगी महात्माओं के 
दय में प्रकाश होते रहते हैं: 
_तरमाच्छरोररुय ॥ २ || 
. पूर्वोक्त ( पढिले कहे हुए ) चाईस तल्तों में से स्थूल्न. सूह्म 
शरीरों को उत्पत्ति ह्वता छ्ले। 
. ग्र०--स्थूल शरीर किसको कहते हैं ? २६३५४ 
उ०--जिसझा जाम्रतावस्था में अभिमान होता है। 
--लिज्गञ-शरीर किस को कहते हैं ? 
. उ०--मन अइक्छार और इन्द्रियां, जिसके द्वारा अपने अपने 
काम करने में तत्पर रहते हैं, उसको लिक्न-शरीर कहते हैं।. 
प्रण-कारण-शरीर किसको कहते हैं? 


“डे, 


( 5६ ) 


उ०--लि8छ्भ-शरीर के कारण को कारए-शरीर कहते हैं । 
प्र०--वाईस तत्त्तों के बिना संसार की उत्पत्ति नहीं 
हो सकती ? 
उ०-तद्दीजात्‌ संसतिः ॥ ३ ॥ 
अर्थ--वाईस तत्त्व शरीर के कारण हैं, ओर देखने में एसा 
ही आता है, कि कारण के बिना कार्य की उत्पत्ति लहीं होती, 
अत उन्हीं वाईस तत्त्वों से संसार की उत्पत्ति होती हे । अब 
संसार की अवधि को भी कहते हँ-- 
आविवेकाच्च प्रवर्तनमविशेषाणाम्‌ ॥ ४ ॥ 
अर्थ--अविशेष जो सूक्ष्म भूत हैं उनकी सृष्टि अब्ृन्ति | 
तक रहती है जब तक विवेक (ज्ञान ) नहीं होता । ज्ञात्र के होते 
ही सूक्ष्म भूततों की प्रश्नत्ति नहीं रहती । 
प्र०--यदि अविवेक के ही वास्ते सृष्टि का होना है तो 
महाप्रलय में भो सृष्टि का होना योग्य है, क्योंकि उस अबस्था 
: में भी अविवेक बना रहता है ? " 
उ०--उपभोगादितरस्य ॥ ५॥ >जक 
अर्थ--जब अविवेक के काय्य प्रारब्ध का उपभोग पूरा हो 
जाता है, तब ही महाप्रलय होती है । जबकि अविवेक का भोग 
ही विशेष रहा है | तव सूक्ष्म भूत इस शरीर को क्यों उत्पन्न 


. करेंगे ? और महाप्रलयावस्था में प्रारच्ध कम का भोग नाश हो 
जाता है तव भी संचित कर्म बने रद्दते हैं, क्‍योंकि कर्म प्रवाह से 


अनादि हैं । 
सम्प्रति परिम्॒क्तो द्वाभ्याम ॥ ६ ॥ 


. अर्थ--सांष्ट समय में पुरुष दोनों वासना ओर भोग-बद्ध 4 


होता हे । 


हे 


(बछ७ ) 


ध्र०-परिमुक्त शब्द का अथ तो छूटना है, आप बद्ध 
अथ करते हैं ? 

उ०--पहले अध्याय के सूत्रों में पुरुष को भोक्तृत्वादि विशेषण 
दे चुके हें, इस कारण यहां अभोक्ता कहना अयोग्य है । दूसरे 
संसार दशा में ही पुरुष को सुख-दुःख न होंगे, तो क्या मुक्त 
अवस्था में होंगे ओर जो सुख-दुःख ही नहीं, तो मुक्ति का 
उपाय भी कोई न करेगा । तीसरे परिमुक्त शब्द का अर्थ मुक्त 
करना सी अयोग्य है। यहां 'परिसुक्त? शब्द का अर्थ बद्ध करना ही 
ठीक हे । 

अब स्थुल ओर सूक्ष्म दोनों तरह के शरीरों के भेद कहते हैं । 

साहादतूज स्थल म्रायश इतरनन तथा ॥ ७ ॥ 


अथ--स्थूज़ शरीर दो तरह के होते हँ-एक तो वह जो माता- 
पिता के संगम से पेंदा होते हैं; दूसरे वह जो बिना माता-पिता के 
उत्पन्त हों, जेसे वर्षा ऋतु में बीर बहूटी इत्यादिक होते हैं । 


उ०-पूर्वोत्प्त स्तत्कायेत्व॑ भोगादेकस्य नेतरस्य ॥| ८ ॥ 

अर्थ--लिझ्अ-शरीर की उषाधियों से ही पुरुष को सुख-ढु:ख 
होते हैं, क्योंकि संसार के आदि में लिंग शरीर की ही उत्पत्ति, 
है, इस कारण सुखादिक इसके काय हें, अत: एक लिंग-शरीर 
_ की उपाधियों से ही पुरुष को सुखादिक हैँ, किन्तु स्थूल शरीर 
. की उपाधियों से नहीं होते; क्योंकि जन्र स्थूल शरीर मृत्यु को 
. श्राप्त हो जाता है, तब उसमें सुखादिक नहीं देखने में आते । 
प्र०---सूछम शरीर का स्वरूप कया है ? 


4404 


(८८) . “आओ 


- उ०-सप्तदशक लिंगम्‌ ॥ & ॥ 
अर्थ--पाँच ज्ञानेन्द्रियों और पाँच कर्मेंन्द्रियाँ, मन, अह्जार द 
'और पंचतन्मात्रा .[ रूप, रस, गंध, स्पश, शब्द ] यह सूक्ष्म 
शरीर है । 
'. प्र०--यदि लिंग शरीर एक ही है, तो अनेक शरीरों की | 
'आक्ृति [ चेष्टा ] में भेद क्‍यों होता हे ? 
उ०-व्यक्षितभेदः कर्मविशेषश्त्‌ ॥| १० ॥ 
अर्थ--स्थूल शरीर अनेक प्रकार के अनेक कर्मों के करने 
से होते हैं ! अब विचार किया जाता है, तो इससे यही वात 
सिद्ध होती है कि जीवों के भोग का हेतु कम ही है 
प्र०---जबकि भोगों के स्थान लिंग शरीर को ही शरीरत्व 
है तो स्थूल शरीर को शरीर क्‍यों कहते हैं: ९ 
उ०-तदधिष्ठानाश्रये देहे तद्बादात्‌ तद्दाद: ॥ १९ 
अथ---पंचभूतात्मक [ स्थूल | शरीर में उस लिंगड़े शरीर 
का अधिष्ठान [रहने का स्थान] के सबब से देह वाद है, अर्थात 
लिंग शरीर का आश्रय स्थूल शरीर है, इसलिये स्थूल शरीर को 
शरीर कहते हैं । श् 
प्र०--स्थूल शरीर लिंग शरीर से दूसरा है, इसमें क्‍या 
. प्रमाण है। ; ; 
उ०--न स्वातन्त्यात्‌ तदते छायावच्चित्रवच्च ॥ १२॥ | 
._ अर्थ---वह लिंग 8, विना किसी आश्रय के नहीं रह । 
. सकता, जेसे---छाया क़िसी आश्रय के विना नहीं रह सकती, | 
और तसवीर बिना आधार के नहीं खिंच सकती, इस तरह लिंग | 
शरीर भी स्थूल शरीर के बिना नहीं ठहर सकता है। | 


५. 
रू 
82: 
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& प्र०--यदि लिंग शरीर मूत्त द्रव्य हैः तो वायु आदि के समान 
.._ उसका जी आधार आकाश हो सकता है, और जगह कल्पना करने 
से क्‍या तात्पर्य है ? 


; 3०---यत्तत्वेडपि न संघातयोगात्‌ तरणिवत्‌ ॥१ ३॥। 
अर्थ--यदि लिक्ष शरीर मूत्तत्व भी है तथापि वह किसी स्थान 
के विला नहीं रह सक्रता, जैसे--बहुत से तेज इकदठे होकर - 
*.. जिचा धार्थिव ( प्रथ्बी से पैदा होने वाले ) द्रव्य के आधार के नहीं 
सकते, इस तरह लिंग शरीर भी त्रिना किसी आधार के नहीं 


हर रह सकता | 


प्र>--लिंग-शरीर का परिमाण क्या है ? 
3८--अशणुपररिसाण तत्‌ ऋतिश्रतेः ॥ १४ ॥ 
अथ-लिंग शरीर अरएु परिमाण वाल्ला अथात्‌ ढका हुआ 
बहुत अरुए नहीं हे; क्योंकि बहुत ही अर ( सूदू्म ) अवयब रहित 
होता है, ओर लिंग शरीर अवयव वाला हे । कारण यह हे; 
लिंग शरीर के कार्य दीखते हैं, इसमें युक्ति भी प्रमाण है। 
तदन्नम यस्वश्रतेश्च ॥| १४ ॥ रे 
ई--बह लिंग शरीर अज्नमय है, इस कारण अनित्य है; 
[ क्योंकि इस वियय में श्रतियां प्रसाण देती हैं। “अजन्नमयं हि 
... समय ! मन आपोसय: प्राणः तेजोमयी वाक्‌ |” हे सोम्य ! यह 
० $ अज्ञसय है, प्राण जलमय है, वाणी तेजोमयी है। ययपि 
मन आदि कार्य सोतिक नहीं हूँ, तथापि दुसरे के मेल से इतमें . 
._ घटला-बढ़ता दीखता है, इस कारण से ही अज्नसय मन को' 
.. माना हे । 
.... प्र०-यदि लिंग शरीर अचेतन है «तो उसकी अनेक शरीरों के 
_ वास्ते उत्पत्ति क्‍यों है ? 


के 5 


पु 


$ 
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उ० --पुरुषाथ संसृतिलिड्ञानां छपकारवद्राज्ञः ॥१६॥ 
अर्थ--लिंग शरीर की उत्पत्ति पुरुष के वास्ते हे, जेसे-- 
पाकशाला ( भोजन बनाने की जगह ) में रसोइये को अपने स्वामी 
के बास्ते जाना है, इस ही तरह लिंग शरीर का होना भी पुरुष के 
चास्ते है । लिंग शरीर का विचार हो चुका | अब स्थूल शरीर का 
विचार किया जाता है :-- 
पांचभोतिको देहः ॥ १७॥ 
: अर्थ--यह शरीर पांचभोतिक कहलाता है, अर्थात्‌ प्रथ्बी, जल, 
त्तेज, वायु, आकाश इनसे इसकी उत्पत्ति है | 


चातुर्भोतिकमिस्येके ।। १८ [| 
कोई ऐसा कहते हैं, कि चार ही भूतों से स्थूल शरीर होता दे 
क्‍योंकि आकाश तो अवयव रहित हे, हस कारण आकाश किसी के 
साथ विकार को प्राप्त नहीं हो सकता है । 
ऐकमोतिकमित्यपरे ॥। १६ || 
और कोई ऐसा कहते हैं कि यह स्थूल शरीर एक ओऔतिक 
है, अर्थात्‌ शरीर पार्थिव ( प्रथ्वी का विकार हे) ओर जो 
विशेष चार भूत हैं वे केवल नाम-मात्र ही हें | या इस प्रकार 
जानना चहिये, कि एक-एक भूत के सब शरीर हें। भल्ुष्यों के 
शरीर में प्रथ्वी का अंश ज्यादा है, इस कारण यह शरीर पार्थिव 
है, और तेजस लोक वासियों में तेज ज्यादा हे, इससे उनका 


शरीर तेजस,है । शरीर स्वभाव से चेतन्य नहीं है, इस पक्ष को क्‍ 


दूर करते हैं। 
न सांसिद्धिक चैतन्यं प्रत्येकाद्टेः ॥ २० ॥ 
“अर्थ--जब प्रथ्वी आदि भूतों को भिन्न-भिन्न करते हें, तब 


उनमें चेतन-शक्ति नहीं दीखती, अतः इससे सिद्ध होता हे कि देह 
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स्वभाव से चेतम्य नहीं है, किन्तु किसी दूसरे चेतन्य के मेल से 
चेतन्य-शक्ति को घारण करती है. 
प्रपंचसर शाद्रमावश्च ॥ २१ ॥ ४ 
अर्थ -थदि शरीर को स्वभाव से चैतन्य माना ज्ञाय, तो यह 
भी दोष हो सकता है कि प्रपंच, सरण, सुषुप्ति आदि भिन्न-भिन्न 


अवस्थाए' नहीं हो सकेंगी; क्योंकि जो देह स्वभाव से चेतन्य 
है, तो झत्यु-झाल में इसकी चेतन शक्ति कहां को भाग जाती हे, 
ओर बीसवे सूत्र में जो यह बात कही है कि श्रत्येक भूत के 
अेन्न-भिन्न करने पर चेतनता नहीं दीखती, अब इस पक्त को भी 


मदशक्षिवच्चेत्‌ प्रत्येकपरिच््टे सांहत्ये तदुद्भवः ॥२२॥ 

अर्थ--यदि मदिरा की शक्ति के समान माना जाय, जेंसे-- 
अनेक पदार्थों के मिलने से मादकता-शक्ति उत्पन्न हो जाती है, इस 
ही तरह पांच भूतों के मिलने से शरीर में चेतन्थ शक्ति उत्पन्न हो 
जाती है, ऐसा कहना भी योग्य नहीं है, क्‍योंकि मदिरा में जो 
मादक शक्ति है, वह शक्ति उन पदार्थों में भी है, जिनसे मदिरा 
बनी है । यदि यह कहा ज्ञाय कि हर एक भूत में थोड़ी चेतनता है 
आर सब मिल कर बड़ी चेतनता हो जाती है, ऐसा कहना भी 
असत्य है, क्योंकि बहुत-सी चेतन्य-शक्तियों की कल्पना करने सें 
रे हो ज्ञायगा, इस कारण एक ही चेतन्य-शक्ति का सानना योग्य 
है, ओर पहले जो इस बात को कह आये हैं कि लिंग शरीर की सृष्टि 
पुरुष के वास्ते है, लिंग शरीर का स्थूल शरीर में संचार भी पुरुष 
. क्के वास्ते है, उसका तात्पर्य अब कहते हैँ, जो अत्यन्त पुरुषा्थ का 
_ डेतु है। 
ज्ञानान्पुक्चि। | २३-॥ 
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' अर्थ- लिंग शरीर में जो मन आदि हैं, उनसे ज्ञान उत्पन्न. 
होता हे, ओर ज्ञान से ही मुक्ति होती है । 


बन्धो विपयेयात्‌ !' २४ ॥ 
अथ--विपयय नाम मिथ्याज्ञान का है, मिथ्याज्ञान से ही - 
सुख-दु:ख रूप बन्धन होता है | ज्ञान से मुक्ति और मिथ्याज्ञान से - 
बन्धन होता हे, इस विषय को तो कह चुके, अब मुक्ति का विचार. 
नर किया जाता है । ५ 
नियतकारणत्वान्न सपुच्चयविकल्पी || २४ ॥ 


अथ--ज्ञान से ही मुक्ति होती है, इस कारण मुक्ति का नियत 
कारण ज्ञान है, इस वास्ते मुक्ति में ज्ञान और कर्म दोनों देतु 
नहीं हो सकते; क्योंकि मुक्ति में इस बात का कोई विकल्प भी 
नहीं है, क्‍योंकि कर्म से मुक्ति हुई, या ज्ञान से, क्योंकि इसका 
तो ज्ञान ही नियत कारण, ओर इस वात को भी इल्ल सूत्र से 

प्रत्यक्ष करते हैं| . 
स्रप्नजाग रभ्यासिव मायिकासायिकाश्यां नोभयोशुक्लि 

पुरुपस्य ॥ २६ ॥ ु 

अथ--जैसे ,र्वप्नावस्था और जाग्रतावस्था इन दोों में 
पहला तो प्रतिविम्ब है, दूसरा सच्चा है। यह स्वप्लावस्था और 
जाग्रतावस्था दोनों आपस में विरुद्ध घमं वाली हैं, अतः इस 
«.. कारण एक वक्त में नहीं रह सकते, इसी तरह ज्ञान और कम 
भी एक वक्त में नहीं रह सकते हैं| बस इसी से सिद्ध हो गया | 
कि विरुद्ध धर्म वाले पदार्थ न तो मिल सकते हैं, ओर न मुक्ति | 
का देतु हो सकते हें,भोर न इस विषय पर विकल्प करना चाहिये, | 
कि किससे मुक्ति होती है; क्योंकि मुक्ति का नियत कारण ज्ञान 
है, और “ न-कर्मंणा न प्रजया घनेन त्यागेन अम्ृतत्वमानशु?? । 
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(कर्म से, सन्‍्तान से, दान से, किसी ने अम्रतत्व नहीं 
: याया है) इत्यादि श्रुतियां सी कर्म को मुक्ति का अद्देतु 
:... कहती हैं । 

प्र०«“-यदि कम का छुछ भी फल न रहा, तो कम का करना / 
डी व्यर्थ है ? “ । 

छ०---इतरस्थाए नात्यन्तिकस्‌ ॥ २७ ॥ 
अर्थ--कर्म का विशेष फल नहीं है, किन्तु सामान्य ही फल्न 
) इस छूत्र भें 'इत्तरः शब्द से कर्म का ग्रहण इसलिये हो सच्चता 
कि इस प्रकरण में ज्ञान से मुक्ति होती है, कर्म से नहीं। इसी 
का प्रतिपाइन करते चल्ले आते हैं, इस वास्ते ज्ञांन के अतिरिक्त 
कस का ही अहण हो सकता है | यदि ऐसा कहा जाय कि ज्ञान के 
अतिरिक्त अज्ञान का अहण किया सो भी ठीक नहीं; क्योंकि 
इस सूत्र में आचोरय का अपि ओर नात्यन्तिक शब्द कहना 
कम से न्यून ( कमती ) फ़ल्न का जताने वाला है, जब इंतर 
अज्ञान का गअ्रहृशा किया जाय, तो ऐसा अर्थ होगा; कि 

अज्ञात का थोड़ा फल्न है बहुत नहीं, इससे थोड़े फल का 
अधिलायी अज्ञान को ही उत्तम समझ सकता है, इस वास्ते 
ऐसा अनर्थ करता अच्छा नहीं। इससे आचाये ने कम की 
अपेक्षा ज्ञान को उत्तम साना है। योगी के संकल्प-सिद्ध पदार्थ 
भी मिथ्या नहीं हैं, इस बात का आगे के सूत्र से और भी 

५. प्रत्यक्ष करेंगे। 

; संकज्पितेडप्येदस || श८ | 

प अर्थ-योगी के संकल्प किये हुए पदार्थ 'भी इसी प्रकार 

सच्चे हैं। । 


. प्रत्यक्ष नहीं दीखता, तो बह मिथ्या क्‍यों नहीं ? - - 


_ प्र०--जब कि योगी के संकल्पित पदार्थों कां कोई कारण - 
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उ०--भावनोपचयाच्छुद्धस्य स+ प्रकृतिवत्‌ ॥२६॥ 


अथर--प्राशायामादिकों से योगियों की भावना अर्थात्‌ ध्यान . 
अधिक होता है इस वास्ते सब्र पदार्थ सिद्ध हैं, उनमें प्रत्यक्ष: 


कारण देखने की आवश्यकता नहीं है; क्योंकि हम लोगों के 
समान योगियों के संकल्प भूठे नहीं होते, जेसे--प्रकृति बिना 
किसी का सद्दारा लिये महदादिकों को करती है, और उससें 
प्रत्यक्ष कारण की कोई आवश्यकता नहीं पड़ती, इसी प्रकार योगी 
का ज्ञान भी जानना चाहिये । पूर्वोक्त सूत्रों से यह वात सिद्ध हो 
गई कि ज्ञान ही मोक्ष का साधन है | अब ज्ञान किल तरह होता 
है; इस बात को आगे के सूत्रों से प्रत्यक्ष करेंगे | 


रागोपहतिघधध्यानम््‌ ॥ ३० | 
अथ--ज्ञान के रोकने वाले रजोगुण के कार्य जो विषय- 
बासनादिक हैं उनका ज्ञिनसे नाश हो जाय, उसे ध्यान कहते हैं । 
यहां पर ध्यान शब्द से धारणा, ध्यान, समाधि, इन तीनों का भरहण 
है;क्यों कि पतन्‍्जलिने योगके आठ अज्लों को ही विवेक में साक्षात्‌ 
हेतु माना है | इनके अवान्तर भेद भी उसी शास्त्र सें विशेष 
मिलेंगे, बाकी पाँच साधनों को आचार्य आप ही कहेंगे | अब ध्यान 
की सिद्धि के लक्षणों को कहते हैं. :-- 
वृत्तिनिरोधात्‌ तत्सिद्धि! ॥ ३१ ॥ 


जिसका ध्यान किया जावे, उसके अतिरिक्त वृत्तियों के निरोध 
से अर्थात्त्‌ सम्प्ज्ञात योग से उसकी सिद्धि जानी जाती है, और 
ध्यान तब तक ही करना चाहिये जब तक ध्येय ( जिसका ध्यांनः 
किया जाता है ) के सिवाय दूसरे की तरफ को चित्त की वृत्ति नः 
जादे । अब ध्यान के साधनों को कहते हैं :-- 


. धारणासनस्वकर्मणा .तत्सिद्विः ॥ ३२ ॥ 
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धारणा, आसन और अपसे कम से ध्यान की सिद्धि होती है । 
प्रथम धारणा का लक्षण कहते हैं :-- 

रलदिविधारणभ्या्‌ ॥ ३३।॥ 

( वमत ) और विधारण (त्याग ) अर्थात प्रा 
और कुम्भक से निरोध (वश में रखने ) को 
। यद्यपि आचार्य ने धारणा शब्द का उच्चारण 
हीं किया हैः तथापि आगे के दो सूत्रों में आसन और 
स्वकर्म क्ा लक्षण किया है । इसी परिशेष से धारणा शब्द का 
अध्याहार इस सूत्र में कर लिया जातो है, जेसे--पाणिनि मुनि ने 
भी लावव के वास्ते “लुट , शेषे च” इत्यादि सूत्र कहे हैं। अब 
आसन का लक्षण कहते हैं :-- 


स्थिरसुखमासनमस्‌ ॥ ३४ ॥“ 
अर्थ--स्थिर होने पर जो सुख का साधन हो, उसी का नाम 
आसन, जेसे-स्वस्तिका ( पालकी ) आदि स्थिर होने पर 
सुख के साधन होते हैं, तो उनको भी आसन कह सकते हैं। 
किसी विशेष पदार्थ का नाम आसन नहीं हें। अब स्वकर्म का 


प्ले 
लक्षण कहते हू :०-- 


स्वक्र्भ स्वाश्रमविदितकर्मानुष्डानस्‌ ॥| ३४ ॥ 

अर्थ --जो ऋमे अपने आश्रम के वास्ते शास्त्रों ने प्रतिपादनः 

किये हैं उनके अनुष्ठान को र्व॒कर्म कहते हैं। यहां पर कम शब्द 

से यम, नियम ओर प्रत्याहार इन तीनों को समझना चाहिये; 

क्योंकि इनका सब वर्णों के वास्ते समान सम्बन्ध है, ओर इन 

यमादिकों को योगशास्त्र में योग का अंग तथा ज्ञान का साधन 

भी माना है, और भी जो ज्ञान प्राप्ति में उपाय हैं, उनको 
भी कहेंगे :--- 
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प्र०--यम किसको कहते हैं ? 
उ०--अहिंसा ( जीव का न मारना ), सत्य, अस्तेय ( चोरी 
न करना ), त्रह्मचय, अपरिग्रह ( विषयों से बचना ), इनका 


नाम यम है| 


प्र०--नियम किसको कहते हैं ? 
. 3उ०--शुद्धि, सन्‍्हुष्ट रहना, वेदिक कर्मों का अल्ुष्ठान | 
चेदादि का पढ़ना, ईश्वरभक्ति इनको नियम कहते हैं । 
प्र>--प्रत्याहार क्रिसको कहते हैं ? 
उ०--जिसमें चित्त इन्द्रियों सहित अपने विषय को त्याग कर 


ध्यानावस्थित हो जाय उसको प्रत्याहार कहते हैं । 


' बराग्यादभ्यासाच्च ॥ ३६ ॥ 

अथ--सांसारिऊ पदार्थों के विराग अथवा था 
तीन साधनों के अभ्यास से.ज्ञान प्राप्त होता है । 
अथ पूर्वांथ का समुच्चय ओर आरम्भित जो *ल्लासान्मुक्रित:? 


- बिषय के प्रतिपादन की समाप्ति के वास्त है | इससे आगे “बन्धो. 


विपययात? इस पर विचार आरम्भ करत हूं :--- 


विपय०्भेदा: पंच ॥ ३७॥ 


अ4थ--अविद्या, अस्मिता, राग, द्वप और अभिनिवेश यह .. 
१ हृ्‌ 


पांच योगशास्त्रों में कह्टे हुए बन्ध के हेतु विपयेय ( मिथ्या ज्ञान ) 
के अवान्तर भेद हैं ।,अनित्य, अशुचि, दुःख ओर अलात्म में 
नित्य, शुचि, सुख ओर आत्मबुद्धि करने का नाम अविद्या हे। 
जिसमें आत्सा और-अनात्मा का एकता मालूम होवे, जेसे--शरीर 
के अतिरिक्त और कोई आत्मा नहीं, ऐसी बुद्धि का होना 


_ अरिमिता है-राग ओर दर प के तो लक्षण प्रसिद्ध ही हैं| झत्यु से 
» ढरने का नाम अभिनिवेश हे । यह पांचों बातें बद्ध जीव. में होती 
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हैं, ओर इनका होना ही वन्धन का हेतु है! अब बुद्धि को 
विगाड़नेबाली अशक्तियों के सेद कहते हैँ-- 


अशक्तिरष्टाविशतिधा तु ॥ ३८ ॥ 
3७ अर्थ--अशक्ति अटठाईस प्रकार की है, वह प्रकार अब कहते 
_* हैं। ग्यारह इन्द्रियों के विघात हो जाने से ग्यारह प्रकार की, और 
नो प्रकार की तुष्टि, तथा आठ प्रकार की सिद्धि से बुद्धि का प्रति- 
कूत् होना--यह सत्र मिलकर अट्ठाईस श्रकार की बुद्धि अशक्ति 
: बुद्धि में होती है । इन्द्रियों का विघात इस त्तरह होता है, कि कान 2 
. से सुनाई न देना, त्वचा में कोढ़ का हो जाना, आंखों से अंधा हो . है] 


ण है | जब तक बुद्धि में अशक्ति नहीं होती 
तब तक अज्ञात भी नहीं होता । अब तुष्टि के सेद कहते हैं-- 


७ 


तुष्टिनंबधा | ३६ ॥ 
अर्थ--तुष्टि नो प्रकार की हे । इसका. भिन्न-भिन्न प्रत्यक्ष 
आचार्य आये के सूत्रों में आप ही करेंगे। अत: यहाँ व्याख्या 
लिखना व्यथ हे । ४३ 
सांड्रश्टया ॥ ४० ॥ हू 
" .. अशण--सिद्धि आठ प्रकार की है, इसका प्रत्यक्ष भी आगे 
. लिखेंगे। अब पूर्व कद्दे हुए विपयय, अशक्ति, - तुष्टि और. सिद्धि 
के भेदों की व्याख्या आगे के चार सूत्रों में करेंगे । 
अवान्तरभेदाः पूर्ववत ॥ ७१ ॥ | - 2 
शैं--विपरयय अर्थात्‌ मिथ्या ज्ञान के अवान्तर भेद जो 
सामान्य रीति से पूर्वाचायों ने किये हूँ, उनको उसी तरह सममना 
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चाहियें, यहां त्रिस्तारभय से नहीं कहे गये। अविद्यादिकों के 
जितने भेद हैँ, उनकी विशेष व्याख्या विस्तारसय के कारण 
दी है यदि कहे जाबें तो कारिकाकार ने अविद्या के बासठ 
भेद माने हैं, जिसमें आंठ-आठ प्रकार का तम और मो, 
प्रकार का महामोह, अठारदद प्रकार का तामिस्न ओर अठारह दी 
प्रकार का अन्धतामिस्न-यह सव मिलकर वासठ प्रकार के हुए। 
यदि इतने प्रकार के भेदों की भिन्न-भिन्न व्याख्या क्वी जावे, तो 
बड़ा भारी दफ्तर भरने को चाहिये; लेकिन हमारे सिचार से इतने 
भेद मानना ओर उनकी व्याख्या करना केवल झगड़ा ही है । 
एवमितरस्या) ॥ ४२ ॥ 

इसी प्रकार अशक्ति के भेद भी पूर्वाचांय्यों के कथना- 

नुसार समभने चाहिये | 


आध्यात्मिकादिभेदान्नवधा तुष्टि | ७४३ ॥ 
अथ--प्रकृति, उपादान, काल, भाग्य--यह चार प्रकार के 
भेद होने से आध्यात्मिक तुष्टि कहलाती है और पाँच ग्रकार _ 
की बाह्य विषयों से डपराम को प्राप्त होनेवाली तुष्टि है | एवम्‌ 
आध्यात्मिकादि सेदों के होने से नौ प्रकार से हे, कि जो ! 
कुछ दींखता हे, वह सब्र प्रकृति का ही परिणाम हैँ, ओर उसको | 
प्रकृति ही करती है। में कूटस्थ हूं--ऐसी प्रकृति के संबन्ध में | 
बुद्धि होने का नाम प्रकृति तुष्टि है, और जो संन्‍्यासी होकर 
आश्रम ग्रहण रूपी उपादान से तुष्टि मानते हैं, वह उपादान 
तुष्टि है । जो सान्‍्यासी होकर भी समाधि आदि अजुष्ठानों | 
से बहुत समय में तुष्टि मानते हें उसे काल तुष्टि कहते हैं, | 
आओर उसके बाद धममेघ समाधि में जो तुष्टि होती है, उसे भाग्य- 
तुष्टि कहते हैं । वाह्म पांच प्रकार की तुष्टि इस तरह है कि माला 
चन्दन, वनिता (स्त्री ) आदि के प्राप्त करने में दुःख उत्पन्न होगा 


| 
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“ऐसा करके उनका त्याग कर देना, यह एक भ्रकार की तुष्टि हुई । 


ध्५ ५5. रिक यंगे 
पेदा किये हुए घन को या तो चोर चुरा ले जायंगे या राजा दण्ड 


' देकर छीन लेगा तो बड़ा भारी दुःख उत्पन्न होगा-ऐसा विचार 
: कर जो त्यागना है, यह दूसरी तुष्टि है । यह घनादिक बड़े परिश्रस . 


से संचय क्रिया गया हे, इसकी रक्षा करनी योग्य हे, व्यर्थ न 
खोना चाहिये--ऐसा विचार करके जो विषय बासना से बचना 
है, इसको तीसरी तुष्ठि कहते द्वें। भोग के अभ्यास से काम वृद्धि 
होतो हे और विषय के न आप्त होने से कामियों को वड़ा सारी 
कष्ट होता हे । ऐसा विचार कर जो भोगों से बचना हे, यह॑चोथी 
तुष्टि का लक्षण है | हिंसा वा दोषों के देखने से उपरास हो जाना, 
पांचवीं तुष्टि छा लक्षण है।। यह पांच प्रकार की तुष्टियां की 
व्याख्या केवल उपलक्षण मात्र की गई हे। इनकी अवधि यहां 
तक न समभकर इसी प्रकार की ओर भी तुश्टियाँ इन्हीं पाँच 
प्रकार की तुष्टियों में परिंगणित कर लेनी चाहियें ।_ 
ऊहादिभिः सिद्धि: ॥ ४७४ ॥ डे 
अर्थ--ऊह, शब्द, अध्ययन ओर तीजलों प्रकार के दुःखों 

का नाश होना, मित्र का मिलना, दान करना--इस तरह आठ 
प्रकार की सिद्धि होती है | विना किसी के उपदेश के पूर्वजन्म 
के संस्कारों से तत्व को अपने आप विचारने का नाम ऊढ हे। 
दूसरे से सुनकर वा अपने आप शास्त्र को विचार कर जो ज्ञान 
उत्पन्त किया है, उसका साम शब्द हे। शिष्य ओर आचार्य- 
भाव से शास्त्र पढ़कर ज्ञानवान्‌ होने को अध्ययन कहते हें | यदि 
कोई दयावान अपने स्थान पर ही उपदेश देने आया हो, ओर 
उसी उपदेश से ज्ञाज हो गया हो, इसको सुद्ृत्माप्ति कहते हैं. ओर 
धन आदि देकर ज्ञान का जो प्राप्त करता है, उसको दान कहते 


हे : हैं, और पूर्बोक्षत आध्यात्मिक, आधिभौतिक, आधिदेविक, तीन 
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प्रकार के दुःखों के विवरण को शास्त्र के आदि में हम वर्णन कर 
चुके हैं। 
प्र०--ऊह आदिकों से ही सिद्धि क्‍यों मानी जाती है _ 
क्योंकि चहुतेरे मनुष्य मनन्‍्त्रों से अणिमादिक आठ सिद्धि मानते 
हैं, तव क्या उनका सिद्धान्त मिथ्या हो सकता है ? 
उ०-नेतरादितरहानेन बिना !। 9७४ 
अंथ--ऊह्दादि पद्चक के विना सम्त्र आदिकों से तत्व की 
सिद्धि प्राप्त नहीं होती, क्योंकि वद सिद्धि इतर अर्थात्‌ विपयय 
ज्ञान के बिना भी प्राप्त होती हे; अतएव सांसांरिकी सिद्धि होने 
के कारण यह पारमार्थिकी नहीं -कहला सकठी । बस यहां तक. 
समष्टिसग ओर प्रत्ययसर्ग समाप्त हो गया, इससे आगे “व्यक्ति- | 
भेदः कमविशेषात्‌” इस संक्षेप से कहे हुए सूत्र को विशेष रूप । 
से प्रतिपादन करेंगे । । 


देवादिप्रभेदाः || ४६ ॥ 


अथ-देव आदि सृष्टि के प्रभेद हैं,अर्थात्‌ एक देवी सुष्टि, । 
दूसरी मनुष्यों की सृष्टि है | यहां पर दैव ओर मलुष्यों के कहने | 
से यह न समभना चाहिये कि देवता जेसे और साधारण मनुष्य | 
मानते हैं, वही हें, किन्तु विद्वानों का नाम देव है ओर जो मिथ्या 
बोलते हैं. वे मनुष्य हें! किन्नर, गन्धवे, पिशाच आदि यह 
- सब मनुष्यों के ही भेद हैं जेसा कि श्रतियां कहती हैं । य 
.. “सत्यं वे देवा अनृतं मनुष्या,,. विद्वा"/सो हि. देवा”: 
इत्यादि | और महर्षि कपिलजी को भी यही बात अभीष्ट ( मंजूर ) 
है, जेसा कि उन्होंने आगे ५३ वें सूत्र में प्रतिपादन किया है।। 
अब सृष्टि का प्रयोग कहते हैँ-- ल्‍ 
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अथ -ब्राह्मणों से लेकर स्थोवरादि तक जितनी सष्टि है. 

सर्व पुरुष के वास्ते है,, ओर उसे भी विवेक के होने 
ही सृष्टि रहती ढे, वाद को मुक्ति होने से छूट जाती है । अब 
तीन सूत्रों से सृष्टि के बिभाग को कहते हैं-- 

वे छत्वाचशाज्ा ॥ ४८ ॥ - कि 

अरथ--ज्ञों सृष्टि ऊपर हे, बह सत्व-प्रघान है | यहां पर ऊपर 
कहने से आचार्य का प्रयोजन ज्ञान के मार्ग से उन्नति करने 
वालों से हे अर्थात्‌ सतोगुणी उन्नति करते हैँ, क्योंकि सतो- 
गुण प्रकाश करता है, इस कारण सतोगुणी अर्थात्‌ ज्ञानी लोग 
सदा उन्नति करते हैँ, इस कारण ऊपर जाते हैं । 

तमोविशाला मूलतः ॥ ४६ ॥ 
आश गुणी अन्त:करण वाले जीव नीच गति अर्थात्‌ 


[०] कक 


पशु-पक्ती और कीड़े आदि की योतियों को प्राप्त होते 

सध्ये शजोविशाला ॥ ४० ॥ 
आर्थ--आओर बीच में जो शरीर हे, वे रजोगुण प्रधान हैं। 

बीच का शरीर सामान्य मनुष्य का जन्म है ओर सब शरीर 


इसकी अपेक्षा ऊचे हें, या नीचे | सामान्य मनुष्य रजोगुणी 
होता है'। सत्पुरुष सतोगुणी, पशु आदि तमोगुणी । इसके अन्द्र 


ला 


भी सेद हैं । 


प्र०--प्रकृति तो एक ही है, लेकिन सृष्टि अनेक तरह की 
क्यों होती है ? 


3उ०--करमने चित्र्यात्‌ प्रधानचेश गभदासवत्‌ ॥५१॥ 


अर्थ--यह सब प्रधान .अर्थात््‌ प्रकृति. की चेट्टा कर्मा की 
विचित्रता से होती है, इसमें दृष्टान्त भी है, जैसे-कोई दासी 
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अपने स्वामी के वास्ते नान्ना प्रकार की चेट्ठा ( टेहल ) करती 
है, बेसे ही उसका पृत्र भी अपने स्वासी के प्रसन्नतार्थ नाना प्रकार 
की चेष्टा करने लगता है, अतएवं जो जेसा कर्म करेगा उसकी 
सृष्टि भी वैसों ही कर्म करेगी, इसमें कोई सन्देह नहीं है । 
प्र०--ऊर्ष्य की सृष्टि सत्ण्गुण प्रधान हे, तो मनुष्य उसी 
से कृताथथ दो सकता है, फिर मोक्ष से क्या करना है ? गम 
उ०--आदवृत्तिस्तव्राप्युत्तोच्तरयोनियोगाड़े यः ॥ ४२ ॥ 
अर्थ--उन ऊपर के ओर नीचे के देशों में आवृत्ति | 
रहता है, अर्थात्‌ जब वहाँ गये तव सात्विकी वृत्ति रही, ओर 
यहाँ रहे तब बही रजोगुण फिर आगया. ओर वहाँ थी छोटी 
बड़ी जातियां होती हैं; उनमें जन्म होने से ठीक-ठीक सत्व नहीं 
रहता; इस वास्ते ऐसा विचार करना सब तरह छोड़ने योग्य है । 
ओर भी इस पक्त की पुष्टि करते हैं । 
समान जरामरणादिज दुःखम || ४३ ॥ 
किसी शरीर में हों, चाहे देवता हों, चाहे सामान्य मजुष्य 
अथवा पशु, पक्ती--बुढ़ापे ओर मृत्यु का दुःख सब में होता हे; 
इस कारण सब शरीरों की अपेक्षा मुक्त्त होना ही उत्तम है ! 
प्र०--जिससे यह शरीर उत्पन्न हुआ हे, यदि उसी में ह्ृय 
हो जाय, तब क्या मुक्ति नहीं मानी जायगी ? 
उ०-न कारणलयातू कृतक रयता मग्नवहुत्थानात््‌ ॥५४॥। 
अथ--कारण में लय हो जाने से भी कृतक्ृत्यता नहीं होती, 
क्‍योंकि जेसे मनुष्य जब जल में ड्बता है, तो कभी तो ऊपर 
को आता है, ओर कभी नीचे को बेठ जाता है। इसी तरह 
जो मनुष्य कारण में लय हो गया है, कभी जन्म को प्राप्त होता 


/' 
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. है, कभी मरण को प्राप्त होता है, ओर ऐसा कहने से आचार्य 
. का यह तात्पय नहीं हे कि मुकक्‍्त-ज्ञीव कभी जन्म को नहीं प्राप्त 
. होता; क्योंकि प्रथम तो आचार्य जीव को नित्य मानते हैं, जब 
. उसका कारण ही नहीं तो लय किसमें होगा। दूसरे जो ड्रबे 
हुए का दृष्टान्त दिया, अशान्ति का पोषक दिया तथा इस में 
. पराधीनता दिखाई; किन्तु मुक्त-जीब तो न अशांन्त है न 
पराये आधीन हे | तीसरे यहां पर सृष्टि का प्रसंग चला आता 
व का विषय भी नहीं है; इसलिये अन्तःकरण के 
सुपुप्ति में प्रकृति में लय होने से तात्पय्य है। 
प्रकृति ओर पुरुष दोनों ही अनादि हैं, तो 
का कठ त्व क्यों माना जाता है ? 
त्वेषपि तद्योगः पारवश्यात्‌ || ४५ ॥ 
अर्थ--यत्रपि प्रकृति और पुरुष दोनों अकाय अर्थात्‌ नित्य 
तथापि प्रकृति को ही सृष्टि करने का योग है; क्‍योंकि जो 
परवश होगा वही तो कार्य को करेगा, इस बिचार से प्रकृति 
ही में परचशता दीखती है । - 
प्र०-स पह सवाधत्‌ सं्बकत्ता ॥| ४ ६ 
अथ--यदि ग्रकृतिरूपी पदार्थ को सर्वजक्ष और सर्ववित 
( “विद्‌ सत्तायाम्‌” इस धातु का प्रयोग है ) सवशक्तिमान्‌ मान 
लिया जाय तो क्या हानि है ? प 
उ०-ईद्शेश्वरसिद्धिः सिद्धा | ४७ ॥ 
अर्थ -इस तरह बेद के प्रमाणों से ईश्वर की सिद्धि सिद्ध 
है । प्रकृति में स्वज्ञत्वादि गुण तो किसी सूरत में नहीं हो सकते 
हैं, सर्वज्ञव्यादि गुण तो ईश्वर ही में हैं । 
. प्र०--प्रकृति ने सृष्टि को क्यों पेदा किया ? 
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. है, ओर उसमें अपने स्वार्श का कुछ भी प्रयोजन “नहीं रखता, | 


(१०४ ). है 


उ०--प्रधानसृष्टि: पराथ स्वतोड्प्यभोब्द्त्वादुष्ट- 
कुडकुमवहनवत्‌ ॥| ४८ ॥ 
अथ--प्रधान जो सप्टि है उसकी स॒ष्टि दूसरे के वास्ते है; 
क्योंकि वह स्वयं भोग नहीं कर सकती। दृ्टान्च--जेंसे कि ऊंट 
केशर को अपने ऊपर लादकर पराये वास्ते ले जाता है लेकिन 
उस केशर से अपना कुछ स्वाथ नहीं रखता । इसी प्रकार प्रकृति 
की सष्टि भी दूसरे के वास्ते है । 
प्र०--ऊं ट का जो चृष्टांत दिया गया सो ऊंट चेतन है, और 
तु] 


हो सकती 
उ०--अचेतनत्वेडपि ज्षीरबच्चेशित प्रध[नस्य ॥५६॥ 
अथ--यद्यपि प्रकृति अचेतन हे, तथापि य 
दूसरे के वास्ते हे । चष्टान्त--जेंसे कि दूध जड़ हैः लेकि 
प्रवृत्ति चतन्‍्य वछड़ा आदि के वास्ते है | ओर भी दृष्टान्त है: 
कम्मवंद्च्टेवा कालादेः ॥। ६० ॥ “ज्क 
अथ--जेसेकि खेती के करने में वीज वोया जाता है, वह 
अपनी ऋतु के . समय में वृत्नरूप को धारण कर दूसरों के | 
उपकाराथ फल्न देता हे; इसी प्रकार प्रकृति की स॒ृपद्ति भी दूसरों के | 
चारते है। | 
: प्र०--ऊंट तो पिटने के डर से केशर को लादकर ले जाता | 
है, लेकिन प्रकृति को तो किसी क। डर नहीं है. ? ज् 


3०-स्वभावाच्चेष्टितमनमिसन्धानादू भृत्यवत्‌ | ६१ ॥ 
अर्थ--जेसे चतुर सेवक अपने स्वामी का सब काम करता 
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इसी तरह प्रकृति भी अपने आप सृष्टि करती है, पुरुष के भय 
प्रेरणादिक की अपेक्षा नहीं करती | री ज 
कर्माक्र्वाब्नादितः ॥ ६२ ॥ ' 


अश्--अथवा कर्मों के अनादि प्रवाह के वश होकर प्रकृति _ 


सृष्टि को करती है । 
अब इससे आगे संष्टि की निद॒त्ति के कारणों को कहेंगे :-- 


ह 


विविक्नतोधात सृष्टि निह्त्तिः प्रधानस्य छवत्‌ पाके ॥६३॥॥ 
अ--जब चिविक्त बोध अर्थात्‌ एक्कान्त ज्ञान हो जाता हे, तब 
। सृष्टि निश्वत्त हो जाती हे, जें से--रसो इया भोजन बनाकर 
; हो ज्ञाता है, फिर उसको कोई काम विशेष नहीं रहता। 
कृति भो जिवेक (ज्ञान ) को उत्पन्न करके अपनी सृष्टि 
र देती है! । आशय यह हे कि ज्ञान होने से संसार 
। 


एक को ज्ञान हुआ ओर उससे सृष्टि की निद्ृत्ति 
विशेष जोच वद्ध क्‍यों रहते हैँ ? क्योंकि सृष्टि की 
रहना चाहिये । 


। हद प 
| | हि 


उ०--इतर इतरवत्तदोपात्‌ ॥ ६४ ॥ 
अथ--जो विवेक ( ज्ञान ) रहित है, वह वद्ध के बराबर हे, 
क्योंकि अज्ञान के दोष से बंधा रहना ही पड़ता है। 
अब सपष्टि-निवृत्ति का फल कहते हैं :-- >ः 
कप रें ५, ७ 
हयोरेंक्तरस्य वोदासीन्यमपवरग! ॥ ६५ ॥ 
अथ--प्रकृति,और पुरुष इन दोनों की आपस में उदासीनतो 


का होना दी मुक्ति कहलाता है | दूसरा यरह भी अर्थ हो सकता है, : 


हु 
* 
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कि ज्ञानी ओर अज्ञानी इन दोनों में से एक के वास्ते प्रकृति की 
डउदासीनता ही को अपवग मुक्ति कहते हैं । 
प्र०--जबकि विवेक के कारण प्रक्नति पुरुष को मुक्त कर देती 
है, तो ओर भी पुरुष विवेक से मुक्त हो जायेंगे, ऐला विचार 
कर प्रकृति विवेक के डर के मारे सृष्टि करने से विरकत क्‍यों 
नहीं होती ? 
उ०--अन्यसूष्टयुपरागेडपि न विरज्यते प्रबुद्धरज्जु- 
तत्वस्येचोरग) || ६६ ॥। 
अथर--यद्यपि प्रकृति एक मनुष्य के ज्ञानी होने से उस 
चास्ते सृष्टि से विमुक्त हो जाती हे, तथापि दूसरे अज्ञार्न 
यास्ते प्रकृति सृष्टि करने से विमुख नहीं होती । हृष्टान्त--जेस् 
किसी मनुष्य ने रससी को देखा, उस रस्सी को देख क 
प्रथम सांप की आ्रान्ति हुई ओर भय मालूम पड़ा। वाद के 
उसने विचार करके देखा, तो उसको यथाथ ज्ञान हो गया कि यह 
सांप नहीं हे किन्तु रस्सी है | जब उसको आनन्द हो गया, तच वह 
रसंसी उस ज्ञानी को फिर भय नहीं देती, किन्तु जो अज्ञानी है उसे 
तो सांप की आ्रान्ति भय देती ही है| इसी प्रकार प्रकृति की भी 
व्यवस्था है कि जो विवेकी है उसके वास्ते इसकी सृष्टि नहीं हे, 
किन्तु अविवेकी के वास्ते है । ४ 
कमनिमित्तयोगाच्च ॥ ६७ || 
अथ--सष्टि के प्रवाह में जो कम हेतु दूँ उनके कारण भी 
प्रकृति सृष्टि करने से विमुख नहीं होती ओर मुक्त मनुष्य के - 
» कर्म छूट जांते हैं; इस कारण उसके वांस्ते सृष्टि शान्त हो 


जाती है । 
प्र ०--जब सब मनुष्य समान ओर निरपेक्ष हैं, तो किसी के: 


स्थापित किया है । 


( १०७ ) 


वास्ते प्रक्रति सृष्टि की निवृत्ति और किसी के वास्त प्रवृत्ति हो इसमें 
क्या नियम है ? 
उ०--क्रम का प्रवाह्र ही इसमें नियम है । 


प्र०--यह उत्तर ठीक नहीं, क्योंकि न मालूम किस मनुष्य 
का कोन-सा कम है ? यह भी कोई निश्चय किया हुआ नियम 


हीं डे 


न] 


हक 


3०-नरपेक्‍्वेडपि प्रद्भत्युपकारेडविवेकी निमित्तम्‌ ॥६८)॥ 


नहीं रखता तथापि यह मेरा स्वामी हैं. में इसका सेवक 

'ह भक्रति के उपकार सें (स॒ष्टि करने में ) अविवेक ही 

निमित्त है ! प्रत्यक्ष यह है कि जब प्रकृति यह बात चाहती है, कि 

मनुष्य सुब्त हो, तव ही उसको अपनी सृष्टि के भीतर रखकर अनेक 

प्रकार के कार्यों में लगा देती है, ओर उन्हीं कार्यो को करता हुआ 

वह भजुष्य किसी न किसी जन्म में विवेकी ( ज्ञानी ) होकर मुक्त 
जु] 


धर 


है, इसी वास्ते आधाय ने सूत्र में उपकार शब्द को 


प्र०--जव कि प्रकृति का स्वभाव वतंमान मान लिया हे, 

तो ज्ञान के उत्पन्न होने पर क्यों निवृत्ति हो जाती है? क्योंकि 

जो जिसका स्वाभाविक धर्म है, वह सब जगह एक-सा रहना 
चाहिये । « है. 

उ०-नरत्त कीव॒त्‌ प्रवृत्तस्यापि निवृत्तिथ्रारितार्थ्यात्‌ ॥६8॥ 

अर्थ--जैसे नाच करने वाली का नाच करना स्वभाव है वह 

सब सभा को नाच दिखाती है, ओर जब नाच करते-करत उसके 


३, 


यद्यपि सब पुरुष निरपेक्ष हैं, अर्थात्‌ एक दूसरे की 
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सनोरथ पूरे हो जाते हैं, तब्र वह नाच करने से निवृत्त हो जाती 
हैं, इसी तरह यद्यपि प्रकृति का स॒ष्टि करना स्वभाव डे, परन्तु उस 
_ सृष्टि करने का जो प्रयोजन हैः वह विवेक के उत्पन्न होने से निवृत्त 
हो जाता ढे, अतएवं उससे निवृत्ति भी हो जाती हे । 


कारण विचार किया जाता है कि इस ऊपर के सूत्र में विवेक के 


मेरे संयोग से अनेक दुःखादि होते हें, अतएब फिर उसका संयोग 
, किसी काल में न करना चाहिये । इसी मत पर तो आचाये 
विचार करते हैं । 
दोपब्रोघेडपि नोपसर्पणं प्रधानस्य कुलवधूवत्‌ ॥॥७०॥ 
अर्थ--पुरुष को मेरे संयोग से दुःख होगा, इस बात में 
प्रकृति अपना दोष जानती है, तो फिर डसका संयोग नहीं करती, 
: किन्तु अवश्य करती है, जेसे--अच्छे वंश की पतित्रता स्त्री से 
यदि कोई दोष हो भी जाय, ओर उससे स्वामी को कष्ट भी 
पहुंचे, तंत्र क्या वह अपने पति के पास का जाना छोड़ . देगी 
ऐसा नहीं हो सकता; अवश्य जायगी; क्योंकि जो पति को त्यागती 
है, तो उसका पतित्रतं धर्म नष्ट होता हे । और भी प्रकार से 
अन्य आचार्यों ने इस सूत्र का अर्थ किया हे .कि जब भकृति 
अपना दोष जान लेती है तब लज्जा के वश होकर फिर कभी 


/ 2. 


पुरुष के पास नहीं जातो, जैसे कुलबधू नहीं जाती। इस» अर्थ 


* के करने से उनका तात्पर्य यह है, कि मुक्ति से पुनरात्रृत्ति नहीं 


होती, परन्तु यह अर्थ ठीक नहीं; क्योंकि विज्ञानभिक्ठु ने “अपि”? 
शब्द का कुछ भी आशय नहीं निकाला, ओर न यह सममा 


( १०६ ) 


है 
शा 
; कि जो अपने दोष से पति को छोड़ दे, वह कुलवधू केसे दो सकती 
... है। छुलवधू वही होती है, जो अपने दोष को स्वामी से क्षमा करा 
कर अपने स्वासी की सेवा में तत्पर (लगी) रहे; किन्तु अन्य 
... टीकाकारों से इस हृष्टान्त के गूढ आशय को बिना समझे जो लिख 
दिया दे, सो योग्य नहीं है अथवा आचार्य को यही बात माननीय 
थी कि जुक्ति से फिर नहीं लोटता, तो इनसे पहिले सूत्र में इस 
बात को एक इ्टान्त के द्वारा प्रतिपादन कर ही चुके थे, फिर इस 
सूत्र छो बनाकर पुनरुक्ति क्‍यों करते । इसी ज्ञापक से सिद्ध हे कि 
सुक्ति से फिर लौट आता है, लेकिन इस पुनरुक्ति को अन्य 
आचाय॑े नहीं समझे | 
पुरुष का बन्ध और मोक्ष किससे दोता है ? इस बात का ' 
र करते हैं । 
नैकान्ततो बन्धमोक्षों पुरुपस्याविवेकादइते ॥ ७१ ॥ 
अर्थ-पुरुष को बन्य सोक्ष स्वाभाविक नहीं हे, किन्तु अवि- 
वेक ही से होते हैं । 
प्रकतेराच्जस्यात्‌ ससंगत्वात्‌ पशुबत्‌ ॥ ७२ ॥। 
अर्थ--जब बिचार करते हैं, तो ज्ञात होता है, कि प्रकृति का 
संयोग पुरुष को रहता है, उसी से पुरुष का बन्ध है। प्रकृति का 
संयोग छूटना ही मोक्ष हे, जेसे पशु रस्सी के संयोग से चंध जाता 
' है; और उसका संयोग छूट जाता है, तब वह मुक्त हो जाता है; 
“ सी तरह मनुष्य को भी जानना चाहिये | 
०--भ्रकृति कोन-से साधनों से वन्‍्धन करती है, और केसे 
मुक्त करती है ? > 
उ० - छापे! - सप्तभिरात्मानं बध्नाति  प्रधाने 
कोशकारवडिमी उयस्येकरूपेण ॥ ७३ ॥ । 
अथथ--घम, वेराग्य, ऐश्वये; अधर्स, अज्ञान, अंवैराग्य और 
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अनेश्वय--इन सात रूपों से प्रकृति पुरुष का बन्धल करती है 
जेंसे--तलवार के म्यान बनाने वाले की कारीगरी से तलबार ढकी 
रहती है, इसी तरह प्रकृति से पुरुष को भी समझना चाहिये, और 
वही प्रकृति ज्ञान से आत्मा को दु:खों से मुक्त कर देती है । 


प्र०--जब मुक्ति में हेतु ज्ञान कद्दा, ओर धर्म्मादिक द 
बन्धन के हेतु कहे, तो धर्म में क्‍यों किसी की प्रब्ृत्ति होगी, और 
क्‍यों ध्यानादि के वास्ते उपाय किया जावेगा ? 


०-“-बनीमत्ततवमादवंकस्थात न वष्टहाने: ॥७४॥ 


ध्र्ः 


अथ--मुक्ति के न होने में अज्ञान ही ( व) निमित्त 
है, इस वास्ते उसकी निषृत्ति ही के वास्ते यत्व करना चाहिये 
ओर उस यत्न में धर्म्मानुष्ठटान आदि चित्तशोधक कर्म भी परिगणणित 
हैं, अत: उसकी हानि नहीं हो सकती; क्योंकि विना छर्म ध्यान 
आदि किये, कोई भी ज्ञानवान हो ही नहीं सकता । 

अब विवेक केसे होता है, उसका उपाय कहते हैं 


तत्वाभ्यासान्नेति नेतीति. त्यागाडिवेकसिद्धि! ॥७४॥ 


अथ- देह आत्मा नहीं है, पुत्र आत्मा नहीं है, हन्द्रियां 
आत्मा नहीं है, मन आत्मा नहीं है | इस प्रकार नेति-नेति करके 
स्याग से और तन्वबाभ्यास करने से विवेक की सिद्धि हो जाती हे | 
श्रति भी इसी आशय को कहती हे, अर्थात्‌ “आदेशो नेति नेतीति 
तव्यागेनेके अम्नतत्वमानशु: |”? 

अधिकारप्रभेदाल नियमः ॥ ७६ ॥ 


अथ--ऋोई मूख बुद्धि वाले होते हैं, कोई विलक्षण ( श्रेष्ठ ) ् 
बद्धि वाले होते हैं । इस कारण एक ही जन्म में सब को विवेक 


बन 
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( ज्ञान ) हो जावे, यह नियम नहीं हे, किन्तु श्रेष्ठ अधिकारी एक 
जन्म में भी विवेकी हो सकता हे | 
बाधितालुद्डत््या मध्यविवेकतो5्प्युपमोगः ॥ ७७ ॥ 
अथ--जिसको विवेक साक्षात्कार हो भी गया है, उसको भी 
कर्मा का भोग भोगना होगा ही, क्योंकि यद्यपि कर्म एक वार बाधित 
भी कर दिये ज्ञाते हैँ तथापि उनकी अनुबृत्ति: होती है । प्रारब्ध 
आदि संक्ला वाले कम स्वथा धिनाश को श्राप्त नहीं होते । 
जआावमन्पक्तथ ॥ ७८ |॥ 
अर्थ--जव विवेक हो जाता है तब शरीर की मोजूदगी में भी 
भुक्त हो सकता हे; उसको ही जीवन्मुक्त कहते हैं | अब जीवन्मुक्त 
होने का उपाय भी कहते हैं । ॒ 
उपदेश्योपदेष्ट्त्वात्‌ तत्सिद्वि: ॥ ७६ ॥ 
अर्थ--जब शिष्य बनकर गुरु के मुख से शास्त्रों को पढ़ेगा 
ओर विचार करने से विवेक को उत्पत्ति हो जावेगी, तो जीवन 
मुक्त होता कुछ कठिन वात नहीं है । बिना गुरु द्वारा उपदेश के 
जीवन्मुक्त नहीं हो सकता | इसी विषय को श्र॒ति भी प्रतिपादन 
करती है । 
आतेश्च ॥ 5० ॥ - 
“तदिज्ञानाथ स गुरुसेवाभिगच्छेत्‌ समित्पाणि: श्रोश्वियं ब्रह्मा 
लिब्ठम्‌। तस्में स विद्वानुपासन्नाय सम्यक्‌ प्रशान्तचित्ताय शम्ा- 
र्विताय येनाक्ष॒रं पुरुष वेद सत्य प्रोवाचतान्तत्त्वतो त्रह्मविद्याम्‌ |” 
अर्थ--जवकि जिज्ञासु पुरुष को सत्य के जानने की अभिल्ापा 
हो, उस समय समित्याणि अर्थात्‌ पुष्पादिक हाथ में लेकर श्रोजिय, 
ब्रह्मनिष्ठ ( बेंद के जानने वाहन ) गुंर की शरण ले, फिर उस 
महात्मा गुरु को चाहिये कि ऐसे शिष्य -को धोखे में न डाले, और 


( ११२ ) 
चह उपदेश करना चाहिये, जिस कारण से वह शिष्य सत्यमार्म को 
प्राप्त हो जाय । 
- प्र०-्रह्मनिष्ठ गुरु की ही शरण क्‍यों ले और भरी तो बहुतेरे 
होते हैं ? 
उ०-> इतरथान्धपरव्परा ॥। ८१२ ॥॥ 
यदि ज्ञानवान ब्रह्मनिष्ठ गुरु से ज्ञान न लिया जावे, तो क्‍या 
मूर्खों से लिया जायगा, फिर तो अन्ध-परम्परा गिनी जायेगी 
जैसे--एक अन्धा कुवें में गिरा, तो सब ही अन्धे कुर्वे में गिर पड़े; 
इसी प्रकार मूर्ख की शरण लेने से सब मूर्ख रह जाते हैं । 
प्र०--जब ज्ञान से कर्म नाश हो जाते हैं, तो फिर शरीर क्यों 
रहता है और उसछी जीवन्मुक्तत संज्ञा केसे होती है ? 
उ०--चक्रभ्रमशवद्‌ घ्तशरीर: || ८३ ॥! 
अथ-जेसे कुंम्हार का चाक भोलुआ इत्यादि के घनाने 


जैक 


के समय दंड से चलाया जाता है ओर कुम्हार बतनों को बना 
कर उतार भी लेता है, लेकिन उस चलाने का ऐसा वेग होता 
है कि पीछे बहुत देर तक बह चक्र घूमता रहता हैं; हंसी तरह 


ज्ञान के उत्पन्न होते ही यद्यपि नये कम उत्पन्न नहीं होते तथापि 
प्रारव्ध कर्मा के वेग से शरीर को धारण किये हुए जी 


रहता है । 


प्र०--यद्यपि चक्र के घूमने में दण्डे की कोई ताड़ना उस 


समय नहीं है, तो भी वह पहिली ताड़ना के कारण से चलता हे, 
किन्तु जब जीवन्मुक्त/के सत्र रागादि नाश हो जाते हैं, तो वह 
उपभोग किसके सहारे से करता है ? 


उ०--संस्कारलेशतस्तत्सिद्धि: || ८३ ॥ 


अर्थ--रागादिकों के संस्कार का भी लेश रहता है, उसी के | 


ज्ञा चन्मुक्त ः 
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सहारे से उपसोग की सिद्धि जीवन्मुक्त को हो जाती हे, वास्त- 
विक राग जीवन्मुक्त को नहीं रहते। यह सब जीवन्मुक्त के 
विषय में कहा । अब बिना देह की मुक्ति के वास्ते अपना 
परम सिद्धान्त कहकर अध्याय को समाप्त करते हैं । 
विवेकान्निःशेपदुःखनिव्वत्तो. कृतकृत्यता. नेत- 

शच्नंतत्‌ ॥। ८४७ ॥ 5 

अर्थ--विवेक ही से, सब दुःख दूर होते हैं, तव जीव कृत- 
रूप होता है, दूसरे से नहीं होता, नहीं होता । पुनरुक्ति 
अर्थात्‌ 'नेवरात्‌! इसका ुवारा कहना पक्ष की पुष्टि ओर अध्याय 
) समाप्ति के वास्ते है। 


इति सांख्येदर्शने तृतीयो5्ध्यायः समाप्तः ॥ 


० घ 
चूतुथ[5व्याय: 
इस अध्याय में विवेक (ज्ञान) के साधनों का वशेन करेंगे-- 
राजपुत्रवत्तस्वोपदेशात ॥ १ 0 

अभथी--पूर्व सूत्र से यहां विवेक की अनुवृत्ति आतो है। 
सजा के पुत्र के समान तस्‍्त्वोपदेश होने से विवेक होता है। 
यहाँ यदद कथा है किकोई राजा का पुत्र गंडसाज्ञा रोग से युक्त 
उत्पन्त हुआ था, इस कारण बह शहर में से निकाल दिया गया 
ओर उसको किसी श्र ( भील ) ने पाल लिया। जब वंह बड़ा 
गंया,तव झपने को भी शबर मानने लगा। काल्लान्तर में 
( कुछ दिनों के बाद ) उस राजपुत्र को जीता हुआ देखंकर कोई 
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वृद्ध मन्त्री बोला--हे वत्स (पुत्र ) तू शवर नहीं है किन्तु द 
राजपुत्र है, ऐसे वाक्यों को सुनकर वह राजपुत्र शीघ्र ही उस 
शबरभाव के मान को त्याग कर सात्विक राजभाब को धारण 
करने लगा कि में तो राजा हूं। इस प्रकार चिरबद्ध जीव भी 
अपने को बद्ध मानता है ओर जब तत्त्नोपदेश से उसकी ईश्वर 
विषयक ज्ञान होता है, तब विवेकोत्पत्ति से उसको मुक्ति प्राप्त - 
होती है । इस सूत्र के अर्थ से कोई-कोई टीकाकार “ब्रह्मास्मि? 
वाला सिद्धान्त निकालते हैं कि जीव पहिले ब्रहा था, इस 
कारण मुक्त था किन्तु अज्ञान से बंध गयां है, जब तस्वोपदेश 
हुआ तो विवेक होने से मुक्ति हो गई । लेकिन ऐसा मानना - 
ठोक नहीं है क्योंकि पहिले तो ग्रन्थ के आरम्प में इस वात का 
खण्डन किया है, दूसरे सूत्र सें जो राजपुत्र ऐसा शब्द कहा हे 
उससे प्रत्यक्ष मालूम होता है कि आचाय जीव और हछ में भेद 
मानते हैं, इस वास्ते जीव को छोटा मान कर 'राजपुद्रवल 
कहा है, नहीं तो राजवत्‌ ऐसा ही कह देते, किन्तु दो अक्चरों का 
अधिक कहना इसी आशय से हे कि कोई एक ब्रह्म के रूपान्तर 
का अर्थ न समझ ले । कक 
पिशाचबदन्यार्थोपदेशे४पि ॥ २ ॥ 5 
अर्थ--एक के वास्ते जो उपदेश किया जाता है, उससे ह 
दूसरा भी मुक्त हो जाता है, जेसे--एक समय श्रीकृष्ण जी 
अजु न को उपदेश कर रहे थे, लेकिन एक पिशाच भी सुन रहा 
था,, वह पिशाच उस उपदेश को सुनकर उसके अनुष्ठान द्वारा. 
मुक्ति को प्राप्त हो गया । 
आधवृत्तिरसकृदुपदेशात्‌ ॥ ३ ॥ 
.  अर्थ--यदि एक बार के उपदेश से विवेक-प्राप्ति न हो, तो 
फिर उपदेश करना चाहिये, क्योंकि छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ में लिखा 


हु 
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३ सु है कि श्वेतकेतु के बारतें आरुणि आदि मुनियों ने बारम्वार 
ह उपदेश किया था | अं 2 कर 
हे . पितायुत्रवदुभयों दृष्टल्वात्‌ ॥ ४ ॥ 
अथ--विज्रेक के द्वारा प्रकृति और पुरुष दोनों ही दीखते हैं । 
.. इृष्टान्त--कोई सजुब्य अपनी गर्शिणी स्त्री को छोड़कर परदेश 
गया था, जद वह आया देखता कया है कि पुत्र उत्पन्न दोकर 
पूरा थुवा हो गया लेकिन न तो वह पुत्र जानता है कि यही मेरा 
“पिछ दे और न बह पुरुष जानता है कि यही मेरा पुत्र हे,तव 
उस स्प्री मे दोनों को प्रबोध (ज्ञान ) कंराया कि यह तेरा पिता 
है, तू इसका पुत्र दे । इसी तरह विवेक भी प्रकृति और पुरुष का 
जनान वाला है | 
श्येनवत्‌ सुखदुःखी त्यागवियोगाभ्याम्‌ ॥| ५ ॥ 
अथ--संसार का यह नियम है! कि जब-जब दव्य-प्राप्ति 
होती है, तत्र-तच तो आनन्द, और जब वह द्रव्य चला जाता है 
तब ही दुःख होता है | दृष्टानव--कोई श्येन ( बाज ) किसी पक्षी 
का मांस लिये चला ज्ञाता था, उसी समय किसी व्याघ ने पकड़ 
लिया और उससे वह मांस छीन लिया, तो वह अत्यन्त दुःखी 
होने लगा । यदि आप ही उस मांस को त्याग देता तो क्यों दुःख 
.. शोगता ? इस कारण आप ही विषय वासना इत्यादि का त्याग 
" कर देना चाहिये | 
अहिनिल्वयिनीवत ॥ ६ ॥ 
आअर्थ--जैंसे सांप पुरानी केंचुली को छोड़ देता है,इसी. 
. तरह मुम्ुछ (मोक्ष की इच्छा करने वाले ) को विषय त्याग हट 
देने चाहिये के कि 0 
. छिन्‍्नहस्तवद्ठा ॥ ७ ॥। ५ > 


:( ११६.) 


अथ--जैसे किसी मनुष्य का हाथ कटकर गिर पड़ता है, फिर 
वह कटे हुए हाथ से किसी तरह का संबंध नहीं रखता, इसी तरह 
विवेक प्राप्ति होने पर जब विषय वासना नष्ट हो जाती 
सुसुक्तु फिर उन विषय-वासनाओं से कुछ संचनन्‍्ध नहीं रखता हैं । 


अपाधनानुचन्तन बंन्चाय मरतबत्‌ ॥ ! 

अर्थ--ज्ञो मोक्ष का साधन नहीं है लेकिन घर्म गिनकर 
साधन वर्णन कर दिया तो डसका जो विचार हे, वह केवल बंबन 
का ही कारण होगा, न कि भोक्ष का। हृष्टान्त--जेंसे राजपि 
भरत यद्यपि मोक्ष की इच्छा करने वाले थे लेकिन किसी ने कोई 
अनाथ दरिण का बच्चा महात्मा को पालने के लिये दे दिया, 
ओर उस अनाथ हरिण के वच्चे के पालन-पोषण में महात्मा के 
विवेक-प्राप्ति का समय नष्ट हो गया “और मुक्ति न हुई। यद्यपि, 
अनाथ का पालन राजा का घर्म था तर्थाप पालने के विचार 
में महात्मा से विवेक साधन न हो सका, इस वाहझते बंध का 
हेतु हो गया | इसो वास्ते कहते हैं कि धर्म कोई ओर वस्तु हे 
आओर विवेक साधन कुछ ओर वस्तु हे । यु 


बहुभियोंगे विरोधी रागादिभिः कुमारीशंखवत्‌ ॥ ६ ॥ 
अंथ--विवेक-साधन के समय वहुतों का संग न करे, किन्तु 

“अकेले ही विवेक-साधन को करे, क्योंकि बहुतों के साथ में 
राग-छ्वेषादि की प्राप्ति होती है, उससे साधन में विध्न होने का. 
भय प्राप्त हो जाता है । इृष्टान्त--जेसे कि कोई कुमारी (कन्या) 
“हाथों में चूड़ियाँ पहन रही थी; जब दूसरी कन्या के साथ उसका 
मेल हुआ, तब आपस में धक्क्रा लगकर चूड़ियों का भनकार 
शब्द हुआ, इसी तरह यहां भी विचारना चाहिये कि बहुतों के. 
संग में विवेंक साधन नहीं हो सकता | 


( ११७ ) 


दाभ्यामपि तथैय |॥ १० ॥। 
| .. अथ-ो के साथ भी विवेक साधन नहीं हो सकता क्योंकि 
दो आदम्ियों भें भी राग-ठेपादि का होना सम्भव है। 4; 
निराश सुखी पिंगलाबत्‌ ॥ ११ ॥ 
अर्थ--जों मनुष्य आशा को त्याग देता है, वह सदैव 
पिंगला नाम वेश्या के समान सुख को प्राप्त होता है। दृष्टान्त-- 
पिंगला नाम वाली एक वेश्या थी, उसको जार मनुष्यों के आने 
का सम्य देखते-देखते बहुत रात बीत गई लेकिन कोई विषयी 
उसके पास न आया, तब वह जाकर सो रही, बाद को फिर उस 
वेश्या को ख्याल हुआ--शायद अब कोई आदमी आवे, ऐसा 
विचार कर वह वेश्या फिर उठ आई और बहुत समय तक 
फिर जागती रही लेकिन फिर भी कोई न आंया, तव उस 
: वेश्या ने अपने .चित्त में बड़ी ग्लानि मानी और कहा कि 
“आशा हि परम दु:खं नेशश्यं परम॑ सुखम” आशा बड़े दुःख 
देती है, और नराश्य में बड़ा भारी सुख है, ऐसा विचार कर उस 
वेश्या ने उस दिन से आशा त्याग दी और परम सुख को 
प्राप्त हुई । इसी तरद जो मनुष्य आशा को स्यागेंगे वे परप्त 
धुख को प्राप्त होंगे | ४! 
का हज. कब ७ 
अनास्स्भेडपि परणुहे सुखी सपेवत्‌ ॥१२॥ 
आर्थ--य्रुह्म दिकों के विना बनाये भी पराये घर में सुखपूरवक 
: रह सकता हैं, जेसे-सांप पराये घर में सुख-पूक वास 
कप्ता है । 
बहुशास्त्रभुरूपासनेडपि सारादान पटपदवत्‌ ॥ १३ ॥ 


अर्थ--बहुत से शास्त्रों से ओर गुरुओं से सार वस्तु जो विवेक 


२ 


डे. 
पि 
< 
+# 


॥ 


( ११८ ) 


का साधन है. उस ही को लेना चाहिये जैसे--ओंरा फूलों का. 
जो सार मधु है उसको भ्रहण करता है; इसी-तरह सार .का लेना 
योग्य है । * 
इघुकारवन्नेकचित्तस्य समाधिद्दानि: ॥ १७ ॥ 
अर्थ--जिसझा मन एकाग्म रहता हे, उसकी समाधि में 
किसी समय किसी प्रकार की भी द्वानि नहीं हो सकती । इष्टांत-- . 
कोई बाण बनानेवाला अपने स्थल पर बेठा हुआ दा्ण बना 
रहा था, उसी समय उसकी बगल से होकर कटक झहित राजा 
निकल गया लेकिन उसको न मालूम हुआ कोन चला गया, 
ओर उसके काम में भी किसी प्रकार की दाधा ज्ञ हुई क्योंकि _ 
उसका मन अपने काम में आसक्त था। 
कृतनियमलड्घनादानर्थक्य ल्ोकवत्‌ | १४ !! 


अथ--शोच, आचार आदि जो नियम विवेक की बुद्धि के 
वास्ते माने गये हैं, उनके लंघन से अर्थात्‌ ठीक तौर सेन 
पालने पर अनर्थ होता है. और उत्त नियमों का फिर छुछमी 
फल नहीं होता, जेसेकि रोगी के लाभ के वास्ते बेच ने पथ्य घताया | 
लेकिन उसने कुछ पथ्य न - क्रिया, उसको फल अच्छान 
दोगा किन्तु रोग बृद्धि को ही श्राप्त होगा । श्जु 
'तद्विस्मरण5पि भेकीवत्‌ ॥ १६ ॥ जा 
अर्थ--तत्वज्ञान के भूलने से दु:ख प्राप्त होता है | दृष्टानत-- _ 
कोई राजा शिकार खेलने के वास्ते वन को गया था; वहां पर 
: उस राजा ने दिव्यस्वरूप एक कन्या को देखा, ओर उस कन्या 
* को देखकर राजा मोहित हो गया और बोला, कन्ये ! तुम कौन _ 
हो ? वह बोली राजन ! में भेकराज (सेढकों के राजा ) की 
कन्या हूं। तब राजा अपनी स्त्री दोने के वास्ते उससे प्रार्थना 


ढ _् ९ ॥ 


४ ः ; ( ११६ ) | ७ के 


. करने लगा, तथ वह कन्या बोली, राजन! श्रगर मुमको जल 
.. का दशन हो जायगा, तब ही मैं तेरा साथ छोड़ दूगी; इस वास्ते . 
सुकको जल का दशन न होना चाहिये, यह मेरा नियम पालने? 
_.._ करना होगा । शजा के प्रसन्‍न होकर इस बात को स्वीकार कर 
.. लिया समय वह दोनों आनन्द में आसक्त थे, तब वह 
... कन्या राज़ से बोली कहीं जल है, तब राजा ने उस बात को 

भूल कर उसको जल दिखा दिया। जल दर्शन के समय ही 
बह कन्या उस रूप को छोड़कर जल में प्रवेश कर गई | तब 
राजा ने दुःखी होकर उस कन्या को जल के अन्दर बहुत देखा 
किस वह फिर न प्राप्त हुई, जेसे-यह राजा उस तत्त्व बात को 
भूल कर दु:ख को प्राप्त हुआ, इसी तरह मनुष्य भी तत्वज्ञान के 
भूलने से दुःख को प्राप्त होता है। 
नोपदेशश्रवण5पि कृतक्ृत्यता परामर्शाच्ते 
पिरोचनवत्‌ ॥। १७ ॥ 
अर्थ--उपदेश के सुनने दी मात्र से ऋइृतऋृत्यता नहीं होती 
जब तक कि उसका विचार न किया जाय । हृष्टान्त--ब्ृहस्पति जी 
ने विरोचन ओर इन्द्र इन दोनों को सत्योपदेश किया था। इन्द्र 
ले उस उपदेश को सुनकर ,विचारा भी, परन्तु विरोचन नेन 
बिच्यरा, किन्तु कान द्वी पविन्न किये | 
ं दृश्स्तयोरिन्द्रस्य |। १८ ॥ 
प अर्थ--देखने में आया है! कि उस श्रवण से इन्द्र को ही 
विदेक ज्ञान छुआ, विरोचन को नहीं; क्‍योंकि इन्द्र ने तो उस 
उपदेश का विचार किया था। 
प्रणतिबरह्नचर्योपसपंणानि._ कृत्वा सिद्धिबहुकालात 
. तदतू ॥ १६ ॥ के 


८ 


( १२० ) 


अथ--गुरु से नम्न रहना, सदा गुरु की सेवा करना, त्रह्मचय 
को धारण करना, ओर वेद पढ़ने के वास्ते गुरु के पास जाना, 
इन्हीं कर्मों के करने से विवेक की सिद्धि हो जाती है, जेंसे कि 
इन्द्र को हुई थी। 


न कालनियमी वामदेववत्‌ ॥ २० ॥ 
अथ--इतने दिनों में विवेक उत्पन्न होगा, ऐसा कोई नियम 
नहीं है; क्योंकि वामदेव नाम वाले ऋषि को पूर्व जन्म के. 
संस्कारों के कारण थोड़े ही दिनों में विवेक उत्पन्त हो गया था। 


अध्यस्तरूपोपासनात्‌ पारम्पर्यण यज्ञोपासकानामिय ॥२१॥ 


अथ--शरीर ही आत्मा है, वा मन ही आत्मा हे इस प्रकार 
अध्यास करके जो उपासना की जातो हे, उसके परंपश संवन्ध 
से विवेक होता है, जेसे--पहिले पुत्र को आत्मा साला, पीछे 
शरीर को, उसके पश्चात्‌ इन्द्रियों को, इसी प्रकार ऋरषते-करते 
आत्म-विवेक हो जाता है जेंसे--यज्ञ करने वालों की परम्परा 
संबन्ध से मुक्ति होती है; क्योंकि यज्ञ करने से चिंत्त की शुद्धि 
होती हे, और चित्त शुद्धि से वासनाओं की न्यूनदा आदि 
परम्परा से मुक्ति होती हे, इसी प्रकार अध्यस्त उपासना से भी 
जानना चाहिये | 


इतरलाभेः्प्याबत्तिः पंचाग्नियोगतो जन्मश्र्‌ ते! ॥ २२ ॥. 


अर्थ--यदि पव्म्चाग्नि योग से इतर अर्थात्‌ शान्ति का लाभ 
भी.कर लिया, तो भी कर्मों की वासना बलवती बनी रहेगी; 
 अ्तएवं वे कर्म फिर भी उत्तरोत्तर उत्पन्न होते जायंगे, इसी 


न 


( १२१) 


बात को श्रुतियां भी प्रतिपादन करती हैं । वे श्रतियां छान्‍्दोग्य 
उपनिषद्‌ के पञ्चम प्रपाठक के आदि में हैं, यहां विस्तार भय से 
उनको नहीं लिखा है । 


विरक्स्प हेयहानप्रुपादेयोपादानं हंसक्षीरबत्‌ ॥ २३ ॥ 


अर्थ--जो बिरक्‍त है, अर्थात जिसको विवेक हो गया हे, 
उसको देय ( छोड़ने योग्य ) का तो त्याग और उपादेय ( ग्रहण 
करने योग्य ) का अहण करना चाहिये. हेय अर्थात्‌ छोड़ने लायक 
संसार हैं। उपादेय--ग्रहण करने लायक मुक्ति है, जेसे -- 
हँस जल को छोड़ कर दूध पी लेते हे, इसी तरह विरक्‍त को भी 
करना चाहिये । 
व्वातिशययोगाद्दा तद्वतू ॥ २४ ॥ 


शाथ--अथवा जो ज्ञान की पराकाप्ठा ( हृद ) को प्राप्त हो गया 
.. है, यदि उसका संग हो जाय, तो भी पद्दिले कह्टे हुए हंस के समान 
* विवेकी हो सकता हे । 


न कामचारित्व रागोपहते शुकबत्‌ ॥ २४ ॥ 
अर्थ--शाग के नाश हो जाने पर भी कामचारित्व ( इच्छा- 
धीन ) न होना चाहिये, कारण यह है कि फिर बन्धन में पड़ने 
का अय प्राप्त हो सकता है | दृष्टान्त--जेसे कोई तोता दाने के 
लालच में होकर बन्धन में पड़ गया था, जव उसको मोका मिला 
तब वह जस वन्धन में से भाग गया, फिर उस वन्धन के पास 
। भय के मारे नहीं आया। क्‍योंकि अगर इसके पास जाऊंगा' 
तो फिर बन्धन को प्राप्त होऊुगा। इसी पक्ष को ओर भी: 
पुष्टि करेंगे ।_ " 
गुणयोगाद्‌ बद्ध: शुकबत्‌ ।। २६॥ 


( १२२ ) 


अथ- जब कामचारी रहेगा, तब उसके गुणों में किसी की 
प्रीति हो जायगी, तो भी उस विवेकी को फिर चद्ध होना पड़ेगा। 
जेसे भनोहर भाषण ( बोलना ) आदि गुणों से तोते का बन्धन 
हो जाता है | 
न भोगाद्रागशान्तिस् निवत्‌ ॥ २७ ॥ है द 
अथ--भोगों को पूरारूप से भोगने से भी राग की शान्ति नहीं 
होती, जैसे--सौभरि नाम वाले मुनि ने भोगों को खूब अच्छी तरह 
भोगा, लेकिन उससे कुछ भी शान्ति न हुई । झत्यु के रूमय उस 
महात्मा ले ऐसा कहा भी था कि :-- 
आमृत्युतो नेत्र मनोरथानामन्तो5स्ति विज्ञातमिद 
: मनोरधासक्तिपरस्य चित्त न जायते बे परमसार्थसक्षि ! 


अर्थ--आज मुझको इस वात का पूरा-पूरा निः्चय हो गया कि 
मृत्यु तक मनोरथों का अन्त नहीं है ओर ज्ञो चित्त मनोरथों में 
लगा हुआ है, उसमें विज्ञान का उदय कभी नहीं होता । 5 
दोषदर्शनादुभयो! ॥ रे८ ॥ 
अर्थ--प्रकरति और प्रकृति के कार्या के दोष, इस दोनों के 
देखने से रागों की शान्ति होती है ओर जिसका चित्त राग, 
दोष इत्यौदिकों से युक्त हे, उसको उपदेश फल का देने वाला 
नहीं होता । ४ | 
न मलिनचेतस्युपदेशबीजप्ररोहोज्जवत्‌ ॥ २६ ॥ 
अथथ--रागादिकों से मलिन चित्त में उपदेश रूपी ज्ञान वृक्ष 
: का चीज नहीं जमता । राजा अज के समान। राजा अज की इन्दु- 
. मती स्त्री थी, उस स्त्री से राजा का बड़ा भारी प्रेम था। कालवश _ 
होकर वह इन्दुमती मृत्यु को प्राप्त हो गई। राजा अज उसके 
- बरियोग से बढ़ा भारी दुःखी हुआ । उसका हृदय स्त्री के वियोग 


है] 


( १२३ ) 


से परम मलीन हो गया था। वशिष्ठ जी ने उपदेश भी किया, 
लेकिन वियोग--मलिन हृदय में उपदेश का अंकुर न जमा। 
नामासमात्रमपि मलिनदर्पणवत्‌ ॥ ३० ॥ 
अर्थ--मलिन हृदय में उपदेश का आभास-समात्र भी नहीं: 
पड़ता ; जेंसे--मेले शीशे में प्रतिबिम्ब ( अक्स ) नहीं दीखता । 
न तज्जस्यापि तद्रूपम्‌ पंकजवत्‌ ॥ ३१ ॥ 
--मोक्ष भी प्रकृति के ही सहारे से होता है परन्तु 
ति से संसार उत्पन्न हुआ है ओर वहद्द उसी प्रकृति का 
ह० समझा जाता है, वैसे मोक्ष प्रकृति का रूप नहीं हो सकता 
क्योंकि जेसे पंक ( कीच ) से उत्पन्न हुआ, कमल कीच के रूप 
का सहीं होता, वेसे प्रकृति से उत्पन्न हुआ मोक्ष प्रकृति रूप नहीं 
दो सकता है । 
न भूतियोगेषपि क्ृतकृत्यतोपास्यसिद्धिवदुपास्य- 
सिद्धिवत्‌ ॥ ३२ || न्‍ 


अथ--ऊहादि विभूतियों के मिलने पर .भी ऋत-कत्यता नहीं 
होती, क्‍योंकि जेंसा उपास्य ( ज्ञसकी उपासना की जाती है ) होगा 
वैसी दी उपासक की सिद्धि प्राप्त होगी अर्थात्‌ जो घनवान्‌ की 
उपासना की जाती है, तो धन मिलता- है, ओर दरिद्र की उपांसना 
करने से कुछ भी नहीं मिलता । इसी प्रकार ऊह आदि सिद्धियां 
दाश होने वाली हैं, इस वास्ते उनकी प्राप्ति से कृत्तकृत्यता महीं _ 
हो सकती। 'सिद्धिवत , सिद्धिवत' ऐसा जो दुबारा कहना हे, सो 
ब्यध्याय की समाप्ति का जताने वाला है । 


इति सांख्यदर्शने चतुर्थोडष्यायः समाप्त: 
_««5८मि>0ि०००- 


त्र्पः 
द्रः 


( १२४ ) 


पंचमोषध्यायः 


महर्षि केपिल जी ने अपने शास्त्र का सिद्धान्त मुक्ति के साधनों 
के सम्बन्ध सें पहिले चार अध्यायों सें विस्तारपूर्वक बेन किया, 
अब इस अध्याय में वादी प्रतिवादी रूप से जो शास्त्र में सूमता- 
५: ० ३ ७ 5 
पूर्वक कही हुई वातें हैँ, उनका प्रकाश करेंगे। कोई बादी शंका 
करता है, कि मंगलाचरण करना व्यर्थ हे, इस विषय को हेतु- 
गर्भित वाक्‍्यों में प्रतिपादन करते हैं । 


मंगलाचरण शट्टाचारात्‌ फलदशनात्‌ श्रातत्तरदात (४ १ ४ 


छ 


अथ--मंगलाचरण करना' अवश्य चाहिये क्‍योंकि शिप्रजनों 
का यही आचार है ओर प्रत्यक्ष में भी यह फल दीखता हैं। 
जो उत्तम आचरण करता है, वही सुख भोगता हे । अहरह: 
सन्ध्यामुपासीत, अहरहोउरग्निहोत्र जुहुयात्‌ ।! रोज-रोज सम्ध्या 
करनी चाहिये, रोज-रोज अग्निद्रोत्र करना चाहिये, इत्यादि 
 श्रुतियां भी अच्छे ही आचरणों को कहती हैं। बहुतेरे महुष्य 
मंगलाचरण का यह अर्थ समभते हैं कि जब नये ग्रन्थ की रचना 
की जाय, तब उस ग्रन्थ के शुरू करने में किसी उत्तम शब्द का 
लिख देना । उसको मंगलावरण का वेसा अथ नहीं हो सकतो 
दूसरे यदि ग्रन्थ के आदि सें मंगल किया तो अन्यत्र असंगल 
होगा, तीसरे कादम्चर्या दि ग्रन्थों में मंगल के होने पर भी उनकी 
निर्विध्न समाप्ति नहीं हुई, इस वास्ते ऐसा मानना किसी प्रकार 
ओ्रेष्ठ नहीं । इस विषय को संत्तेपत: लिखा है, इसका विस्तार बहुत 
है । 
अन्य अ्न्थ में कम का फल अपने आप होता है; इस पक्त का 
खण्डन करते हैं | ; 


उ ( १२५ ) 


नेश्वराधिष्ठिते फल्निष्पत्तिः कर्मणा तत्सिद्धेः ॥ २॥ 
अअ--केवल ईश्वर का नाम लेने से अर्थात मंगलाचरण 
से फ़ल्ल नहीं मिल संकता किन्तु उसका हेतु- कम हे, जिसके 
होने से ईश्वर फन्न देता है, यदि कहो बिना कर्म के ईश्वर 
तल देता है 


इऋल देता हे | 


स्वोपकारादधिष्ठानं लोकवत्‌ ॥ २ ॥ 
अथ--जेसे कि संसार में दीखता है, पुरुष अपने उपकार 
के बासते कर्मा का फल देने वाला एक भिन्न नियुक्त करता 
इसी तरह ईश्वर, भी सब के कम फल. देने के वास्ते एक . 
प्ठान है । ; 


लोकिक्रेश्वरबदितिर्था ॥ ३ ॥ । 
अर्थ--यदि ईश्वर को सब कर्मों का फल देने वाला न मानना 
जाय, तो लौकिक ईश्वरों की तरह भिन्न-भिन्न कर्मा के फल 
देने वाले भिन्न-भिन्न ईश्वर मानने पड़ें गे, जेसे-- संसार में जज, 
कलक्टर इत्यादिक भिन्न-भिन्न कर्मा के फल देते. वाले मिन्न- 
भिन्न ईश्चर हैं, लेकिन इन लोकिक ईश्वरों में श्रम, प्रमाद, , 
इत्यादिक दोष दीखते हैँ । यही दोष उस ईश्वर में दीख पड़ेंगे । 
इस बास्ते ऐसा सानना योग्य नहीं कि कम का फल ईश्वर 
नहीं देता । | 
पारिभाषिकी वा ॥ ४ ॥ * हक 
व्र्थ--कर्म का फल अपने आप होता है, ऐसा मानने से एक 
दोब और थी प्राप्त होता है. वह दोष यह कि ईश्वर केवल नाम- 
मात्र ही रह जायगा, क्योंकि कर्मा का फल तो आप ही हो जाता है; 
फिर ईश्वर की क्‍या आवश्यकता रही | ओर ईश्वर के - लाममात्र 


( ६१२६ ) 


ही रह जाने में यह भी दोष होगा कि वतमान संसार की सिद्धि भी 
न हो सकेगी । 
न रागाइते तत्सिद्धि: प्रतिनियतकारणत्वातह्‌ ॥ ६ ॥। 

- अथ--ईश्वर, संष्टि की'सिद्धि में प्रतनियत कारण है, उसके 
बिना केवल राग से अर्थात्‌ प्रकरति महदादिकों से संसार की सिद्धि 
नहीं हो सकती | 2ञु 

प्र०-- ईश्वर, जीव रूपधारी प्रकृति का सक्ली है, आए उसमें 
* प्रकृति के संयोग होने से रागादिक भी हैं ? 


उ०--तद्योगेषपि न नित्यम्रुक्कः ॥ ७ ॥ 

अथ--तुम्हारा यह कथन योग्य ( सत्य ) नहीं, के 
नित्य मुक्त न रहेगा अर्थात्‌ जेसे जीव प्रकृति के संग्री होने से . 
अनित्य मुक्त है ( इसी तरह ईश्वर को भी मानता पढ़ेग। ओर 
जो लोग इस तरह ईश्वर को मानते हैं, उनका ईश्वर भी संसार 
के जीवों के समान अनित्य मुक्त होगा | यदि ऐसा कहा जावे कि 
ईश्वर से संसार बना है अर्थात्‌ ईश्वर उपादान कारण हैं, से 
भी सत्य नहीं | 


३५; 


प्रधानशक्कियोगाच्चेत्‌ संगापत्तिः ॥ ८ ॥ 
अर्थ--यदि ईश्वर को प्रधान शक्ति का योग हो, तो पुरुष से 
संगापत्ति हो जाय अर्थात्‌ जैसे प्रकृति सूक्म से मिलकर कार्ये- 


रूप में संगत हुई है, वैसे ईश्वर भी स्थूल हो जाय, हस वास्ते « 


ईश्बर जगत का उपादान कारण नहीं हो सकता, किन्तु निमित्त- 
कारण है। _ 
सत्तामात्राच्चत्‌ सवश्वयंसू ॥ € ॥ 


' अर्थ--अगर चेतन से जगत्‌ की उत्पत्ति है, तो जिस प्रकार _ 


(] 


( १२७ ) 


- परसेश्बर सम्पूर्ण ऐश्वर्यों से युक्त है: इसी तरहसव संसार भी 
« सम्पूर्ण ऐश्वर्या से युक्त होना चाहिये, लेकिन संसार में यह बात 
नहीं दीखती, इस हेतु से भी परमेश्वर जगत का उपादान कारण 
सिद्ध नहीं होता किन्तु निमित्त कारण ही सिद्ध होता है और भी 
इस विषय का पुष्टिकारक यह सूत्र है :--.., 
प्रकाशणामावान्र तोत्साड। ॥, १० ॥ ; 
अर्थ--ईश्वर संसार का उपादान कारण है इसमें कोई प्रमाण 
उहीं है,, इस वास्ते उसकी सिद्धि नहीं हो सकती । 
सब्बन्धासावाबानुमानस्‌ ॥ १ १॥ > 
अर्थ--जबकि ईश्वर का संसार से उपादान कारण रूप सम्बन्ध . 
ही नहीं है, तब ऐसा अनुमान करना [के ईश्वर ही से जगत्‌ उत्पन्न 
ए हे. व्यथ हे । 
अुतिरपि प्रधानकायत्वस्य ॥ १२ ॥ ह 
अर्थ--जगत्‌ का उपादान कारण प्रकृति ही है इस बात को 
श्रतियां भी कहती हैं। ““अजासेकां लोहदितशुक्ल्नकष्णां बह्ली: प्रजा: - 
सृजमानां स्वरूपा: ।? यद्द श्वेताश्वेदर उपनिषद्‌ का “वाक्य हे, 
इसका यह अर्थ है कि जो जन्म रहित सत्व; रज, तमोगुण रूप 
प्रकृति है बही स्व॒रूपाकार से बहुत प्रजारूप हो जाती है. अर्थात्त 
पश्णिमिनी दोने से अवस्थान्तर हो जाती है ओर ईश्वर अपरि- 
! जाती और अधंगी है । कोई-कोई ऐसा मानते हैं, कि ईश्वर को 
 अ्रविद्या संग होने से बन्‍्धन में पड़ना पड़ता है, और उसी के योग 
' से यह संसार है. इस मत का खण्डन करते 9 
नाविद्याशक्षियोगो निभसंगस्य ॥ १३ 0 


.. अआथ--ईश्वर लिःसंग है, इस वास्ते उस ईश्वर को अविद्या- 
शक्ति का योग नहीं हो सकता ) 


(श्र्क ) . हि 


'तग्रोगे तत्तसिद्धावन्याज्न्याश्रयस्वेश्ू ) १४ ॥ 
अर्थ-यदि अवियया के योग से संसार की सिद्धि मानी जाय, तो - 
अन्योन्‍्याश्रयत्व दोष प्राप्त होता है क्योंकि विना ईश्वर के अविद्या 
संसार को नहीं कर सकती ओर ईश्वर विन्ना अविद्या के संसार: 
नहीं बना सकता, यही दोष हुआ। यदि अविद्या और ईश्वर 
इन दोनों को एक-कालिक ( एक समय में होने वाले ) अनादि 
मानें, जेसे -वीज ओर अंकुर को मानते हैं, यह भरी सत्य यु । 
नहीं; क्योंकि :-- 
न बीजांकुरवत्‌ सादिश्रुते: ॥ १४ ॥ 
अर्थ-बीज और अंकुर के समान अविद्या और ईश्वर को 
मानें, तो यह दोष प्राप्त होता है । “खदेव सोस्येद्नम आसीत्‌ 
एकमेवाहदितीयं त्रह्म |”? हे सौम्य ! पहिले यह जगत सह ही था, 
एक ही अद्वितीय ईश्वर है, इत्यादि श्रुतियां एक ही ईश्वर को 
प्रतिपादन करती हैं. ओर जगत्‌ को सादि ओर ईश्वर को अद्वितीय 
' कहती हैं | अगर उसके सोथ अविद्या का झगड़ा लगांया जावे 
तो उक्त श्रतियों से विरोध हो जायगा । यदि ऐसा कहा जाय कि 
' इमारी अविद्या योग-शास्त्र की-सी नहीं हे किन्तु जेसी आपके मत 
में प्रकृति हे, वेसी ही हमारे मत में अविद्ा हे, तो यह मत भी 
'सत्य नहीं है । ... 
विद्यातोडन्यत्वे त्रह्मत्राधप्रसंग: ॥१६॥ 
: त्रथ-यदि विद्या से अतिरिक्त ( दूसरे ) पदार्थ का नाम 
अविद्या है, अर्थात्‌ विद्या का नाश करने वाली अविठ्या हे, तो 
ज्रह्म का भी अवश्य .नाश करेगी; क्योंकि वह भी विद्यासय है, 
. और इस सूत्र का यह भी अर्थ है। यदि अविद्या विद्या- 
रूप ब्रह्म से अतिरिक्त हे ओर उसको विविध ( अत्तेक प्रकार के 


का 
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परिच्छेद रहित ब्रह्म में साना जाता है, और जहा अविद्या से 
अन्य अर्थात दूसरा हे ओर अविया त्रह्म से अन्य है, तो त्रह्म के 
परिच्छेद रहित तच्च सें बाधा पड़ेगी; इस. वास्ते ऐसां मानना 
सत्य जहां | 
डउ०--अविदय्ा का किसी से वाघ हो सकता है, या नहीं ? 
इसका ही विचार करते हैं :-- 
अजाधे नेब्फल्यम ॥| १७ ॥ 
अ--उस अविद्या का अगर किस्ती से वाध नहीं हो सकता, 
तो मुक्ति आदि के लिए विद्याप्राप्ति का उपाय करना निष्फल है | 
विधाबाधत्वे जगतोः्प्येवम््‌ || १८ ॥ 
अर्थ--यदि विद्या से अविद्या का बाघ दह्वो जाता है, तो 
अविद्ा से उत्पन्न हुए जगत्‌ का भी वाध होना चाहिये । 
तद्र पत्वे सादित्वम्र ॥ १६ || 
अर्थ--यदि अविद्या को जगत्‌रूप मानने अर्थात्‌ जगत्‌ ही “ 
अविद्या है, तो अविदया में सादिपना आया जाता है, क्योंकि - 
जगत्‌ सादि है| इस वास्ते अविद्या कोई वस्तु नहीं है, उसी - 
.बुद्धिववत्ति का नाम अविद्या है, जो महर्षि पतचजलि ने कही है । 
आर इस विषय में यह भी विचार होता हे, कि जब कपिलाचाय 
के मत में सम्पूर्ण कार्यों की विचित्रता का हेतु प्रकृति है, और 
वही प्रकृति सुख दुःखादिक का हेतु हे, तो धमाघस के मानने . 
की दया आवश्यकता है । अब इसी पर विचार करके धमकी 
*सांद्ध करत है । 


उ०--न धर्मोज्पलापः प्रकृतिकायबैचित्यात्‌ ॥२०॥ 


प अथ--प्रकृति के कार्यों की विचित्रता से घम का अपलाप 
. -( दूर होना ) नहीं हो सकता, क्योंकि : 


( १३० ) 


श्रुतिलिंगादिभिस्तत्सिद्धि! ॥ २१ ॥ 
,. अथ--उसकी सिद्धि श्रुति और योगियों के प्रत्यक्ष से हो सकती 
है। “पुण्यो वे पुए्येन भवति पाप: पापेन” पुण्य निश्चित करके 
धुण्य से होता है, ओर यह भी निम्वय है पाप, पाप से ही उत्पन्न 
होता हे इत्यादि श्रुतियां भी घम के फल को कहती दें, इस वास्ते 
घम- का अपलाप नहीं हो सकता । 


प्र०--ध्म में कोई प्रत्यक्ष ग्रमाण नहीं है, इस बास्ते उसकी 
सिद्धि नहीं हो सकती ? 


उ०--म नियम; प्रमाणान्तरावकाशात्‌ ॥२२ 
अथ--धर्म की सिद्धि प्रत्यक्ष प्रमाण से ही हो, यह कोई 
नियम नहीं है, क्योंकि इसमें अनेक प्रमाण हैं, ओर प्रत्यक्ष प्रमाण 
के सिवाय ओर प्रमाणों से भी पदार्थ की सिद्धि होती हे 
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प्र०--धर्म की तो सिद्धि इस तरह कर ली गई, लेकिन अथर्म 
की तो सिद्धि छिसी प्रमाण से नहीं हो सकती ? 


उ०--उमरयत्राप्येवम्‌ ॥ २३ ॥। 


अथर--जेसे धम की सिद्धि में प्रमाण पाये जाते हैं: इसी तरह 
अधम की सिद्धि में भी प्रमाण पाये जाते हें । 


अर्थात्‌ सिद्धिश्वेत्‌ समानमुभयो! ॥ २४ ॥ 


अर्थ--वेदादि सत्‌ शास्त्रों में जिस बात की विधि पाई जाती 
है वही धर्म है, और इसके सिवाय अधर्म है | यदि इस प्रकार की 
अर्थापत्ति निकाली जाय, तो भी ठीक नहीं, क्योंकि श्रुति आदिकों 
में जिस प्रकार धर्म की विधियों का वर्णन है उस ही प्रकार अधर्म 
का निषेध भी है, जेंसे--“परदाराज्न गच्छेत्त?? पराई स्त्री के समीप 


( १३१ ) 
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_गमन न करे, इस तरहद्द के वाक्य धर्माधर्म दोनों के विषय में ही 
निषेध और विधिरूप से बराबर पाये जाते हैं । 
प्र०--यदि घधर्मादि को आप मानते हैं, तो-पुरुष को ध्मवाला 
मानकर पुरुष में पारणामित्व प्राप्त होता है ? 
उ. “-“अन्तःकरशधर्मत्व॑ धर्मादीनामू ॥ २४ ॥ 

।. अर्थ“>धर्मादिक अन्तःकरण के धर्म हैं अर्थात्‌ इस धर्मा- 
दिकों का सम्बन्ध शअन्त:करण से है, जीव से नहीं हे, और इस 
सूत्र में जो आदि शब्द है, उसके कहने से बेशेविक शास्त्र के 
आचार््यों ने जो आत्मा के विशेष गुण माने हैं, उनका ही 

हर माना गया है अर्थात्‌ वही आत्मा के विशेष गुण जाने 
गये हैं । प्रलयावस्था में तो अन्त:करण रहता ही नहीं, तब 
धर्मादिक कहां रहते देँ, ऐसा तक नहीं करना चाहिये। कारण 
यह हे कि आक्राश के समान अन्त:करण भी नाश रहित है, 
अर्थात्‌ अन्तःकरण का नाश सिवाय मुक्ति के कदापि नहीं होता, 
ओर इस बात को पहले कह भी चुके दें कि अन्तः:करण काय- 
कारणभाव दोनों रूप को धारण करता है। इससे अन्तःकरण- 

* रूप जो प्रकृति का अंश विशेष है, उससे धस अधम दोनों के 

संस्कार रहते हैं । इस वात को ही किसी कवि ने भी कहा हे. 

कि धर्म नित्य है ओर सुख दुःखादि सब ,अनित्य हें। इस 
| विषय में यह सन्देह भी उत्न्न होता है कि प्रकृति के कार्यों की 

विचित्रता से जो घर्म अधर्म आदि. की सिद्धि की-गई है वह 
सत्य नहीं, क्श्ोंकि प्रकृति तो त्रिगुणात्मक अथोत्त्‌ रजोगुण 
| तमोगुण, सत्वगुण, इससे युक्त है, ओर उसके कार्यों का बाघ 

। इन श्रतियों से प्रत्यक्ष मालूम पड़ता है । “वाचारम्भणं विकारो 

सन्तिकेर्वेव सत्यम” घट-पंट आदि सब कहने मात्र 


! झे ही हैं, केवल झुनच्तिका ( सिद्टी ) ही सत्य हैं। इस वास्ते 
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प्रकृति के गुण मानना सत्य नहीं; इस पक्त के खण्डन के वार्ते 
यह सूत्र हे :-- 
गुणादीनां च नात्यन्तवाघः ॥ २६ ॥ 

अथ--ग़ुण जो सत्वादिक अर्थात्‌ सत्व, श्ज, तम, उनके 
धम जो सुखादिक ओर उन्तके कार्य जो भमडइदादिक हैं, उनका 
रवरूप से बाघ नहीं है, अर्थात्‌ स्वरूप से नाश नहीं होता, 
किन्तु संसग से वाथ होता है, जेसे--आग के संसग ( मेल ) 
से जल की स्वाभाविक शीतलता का बाघ हो जाता डे, परन्तु 
उसके स्वरूप का बाध नहीं होता; इसी तरह प्रकृति के | का 
भी वाध्य नहीं होता । 

पंचाष्वयवयोगात्‌ सुख्संवित्तिः ॥ २७ ॥ 

अथ --सुखादि पदार्थां की सिद्धि पंचावयव वाक्य से होती 
है, जिस तरह न्यायशास्त्र में माती गई है। इस कारण जब 
सुख आदि की सिद्धि न्‍्यायशास्त्र के अनुसार मान ली जाती 
है, तय उसका स्वरूप से नाश भी नहीं माना जा सकता । क्योंकि 
जो पदार्थ सत्‌ है, उसका नाश नहीं हो सकता और उस 
पंचावयव वाक्य से सुखादि की संवित्ति इस तरह होती है कि 
प्रतिज्ञा, हेतु, उदाहरण, उपनय ओर निगसन इन पांचों को 
.झुख. में इस तरह लगाना चाहिये कि सुख सत्‌ है, इसका नाम 
प्रतिज्ञा है; प्रयोजन-क्रियाकारी होने से इसका नाम हेतु 
जेसे चेतन प्रयोजन -की क्रियाओं का कर्त्ता है, उसी तरह इसः 
नाम भी दृष्टान्त है । पुलकन (रूओं का खड़ा होना ) अ 
प्रयोजन की क्रिया सुख में हे, इसका नाम उपनयन हे; 
वारते वह सच्चा है, यह निगमन है। यहां केवल सुख का प्र 
करना जाम सात्र ही है। इसी तरह और .गुणों. का स्वरूप 


«थे 


- नाश नहीं हो 


.पदाथ का निः 
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| इस जगह आचार्य ने न्याय का विषय इस बारते / 
वणन किया है कि इन पांच बातों: के बिना किसी क्ूठ-सच्चे, 
व्रय नहीं हो सकता और जो इस पंचावयवर से 
सिद्ध नहीं हो सकता उसमें अजुमान करना भी सत्य नहीं और एक 
'नास्तिक जो कि अत्यक्ष के सिवाय और प्रमांणों को: नहीं मानता 


ध्] 


. ओर इस पंचावयब के मुख्य सिद्धान्त व्याप्ति का खण्डन करने 


के आशय से अद्वाईसवें सूत्र से उसमें दोष और अनुमान को 
अचगत बतलाता हे । . 

ने सक्कदग्रहण/तूसंबंधसिद्धि! ॥ १८ ॥। 

अर्थ--जहां छुआ होगा, वहां अग्नि भी होगी।' इस 
स्राहचरय के स्वीकार ( मानने ) से व्याप्तिरूपी संम्बन्ध की सिद्धि 
नहीं होती; क्योंकि आग में धुआ सदा नहीं रहता और जो 
महानस ( रसोई के स्थान ) का दृष्टान्त दिया जाता. है, वह भी 
सत्य नहीं है क्योंकि किसी जगह अग्नि ओर घोड़ा इन दोने 
को किसी आदमी ने देखा, अब दूसरी जगह डसको थोड़ा नज 
पड़ा, तब वह ऐसा अनुमान नहीं कर सकता कि यहां अग्नि 
ड्ोगी: क्योंकि घोड़ा दीखता है। ऐसे ही अग्नि ओर घोड़ा 

में वहाँ सी देखा था। बस इस पृब्पक्त से नेयायिक जेसा 

अल्जुान करते हैं, बह अयुक्त सिद्ध हुआ ओर प्रत्यक्ष को ही . 


साहत्यम्नुभमयोरक्ततरध्य वा व्याप्त: ॥२६॥ 
दो पदार्था का व्याप्य-व्यापक भाव होता हे, 
सें से एक का अथवा दोनों का जो नियत घम 
ये ( साथ रहते का नियम ) होने को व्याप्ति- 
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कहते हैं | विशेष व्याख्या इस तरह है छि जेसे पद्दाड़ पर आग है 
क्योंकि धुआ दीखता है। जहां-जहां धुआं होता है, वहीं-बहीं 
आग भी अवश्य होती है | इसका नास ही व्याप्ति हैं। इससे 
यह जानना चाहिये कि धुआं विना आग के नहीं रह सकता, परन्तु 

आग बिना धुए' के रह सकती है; इससे सिद्ध हुआ कि धुएं का 
आग के साथ रहना नियत धमं-साहित्य छे; परन्तु यद्द एक का 

नियत धर्म-साहित्य हुआ | चार्वाक ने जो अग्नि घोड़े का चृष्टान्त 

देकर व्याप्ति का खण्डन किया था, वह भी सत्य नहीं हो सकता; 
क्योंकि घोड़ा तो सेकड़ों जगह बिना अग्नि के दीखने में आता 
है ओर आग को विना घोड़े के देखते हेँ, इस वास्ते बह साहचर्य 
नहीं रहा, अतएवं वह सब्र अयुक्त सिद्ध हो गया । अब रहा दोनों 
का नियत धर्म-साहित्य वह गन्ध ओर प्रथ्वी सें मिलता है अर्थात्‌ 
जहाँ प्रथ्वी होगी, वहां गन्ध अवश्य होगी और जहाँ गन्ध दोयी चहाँ 
पृथ्वी भी अवश्य होगी। इन दोनों में से बिना एक के एक नहीं 

. रह सकता है। | 


न तस्वान्तरं वच्तुऋल्पनाउग्रसक्ते! ॥ ३० ॥ 
अर्थ-पहिले सूत्र में जो व्याप्ति का लक्षण किया गया है, 
,उसके सिवाय किसी और पदार्थ का नाम व्याप्ति नहीं हो सकता, 
क्योंकि इस प्रकोर अनेक तरह की व्याप्ति सानने में एक नया 
पदार्थ कल्पना करना पड़ेगा । इस वास्ते व्याप्ति का वही लक्षण 
सत्य है जो पहिले सूत्र में किया है । हि 


निजशब्त्युछूुवमित्याचार्या) ॥ ३१ ॥ 


अर्थ--जो व्याप्य की शक्ति से उत्पन्न किसी विशेष शक्ति का. 
रूप हो, वही व्याप्ति आचार्यों के मत में मानने लायक है। इस 
सूत्र का आशय इस दृष्टान्त से समझना चाहिये कि व्याप्य जो. 


है 


५ १३५ ) 


अग्नि डे, उसकी ही शक्ति से धुआं उत्पन्न होता है और वह धुआं * 
आग की किसी विशेष शक्ति का रूप है । इसी तरह के पदाथ को 
व्याप्ति कहते हैं; और जिसमें यह बात नहीं हे, वह व्याप्ति किसी 
प्रकार नहीं हो सकती | 
प्र>--धुआं आग की शक्ति से पैदा नहीं होता है, गीले इंधन - 
की शक्ति से पेदा होता है ? ; 
ल०--यह कहना ठीक नहीं है, यादि गीले इंधन में ऐसी शक्ति 
होती तो बायु ( हवा ) के संयोग होने से ईंधन में से धुआं क्‍यों 
नहीं उत्पन्न होता परन्तु ऐसा देखने में नहीं आता; इससे यद्द वात 
आाननी पड़ेगी कि धुआं अग्नि की शक्ति विशेष है । 
आधेयशक्कियोग हति पंचशिखः ॥ ३२ ॥ 
_.. अथ--आधार में जो आधेय शक्ति रहती छे, उसको ही 
पंचशिख नाम बाले आचार्य व्याप्ति मानते हं। इसका आशय 
भी इस इृ्टान्त से समझ लेना चाहिये कि आधार जो आग हे 
उसमें आधेय जो धुआं. उसके रहने की जो शक्ति हे, उसको 
व्याप्ति कहते हैं;। 
प्र०--जब आग में घुआं नहीं दीखता हे, तब उसमें. व्याप्ति 
का नाश हो जाता है कया ? ः 
ड०--नहीं ! क्योंकि धुए' का आविभाव-तिरोभाव होता रहता , 
है झर्थात्‌ शुआं कभी उत्पन्न होता हे, कभी उसी के भीतर लय हो 
! जाता है, किन्तु आग से घुआंनाश नहीं होता हैं। इस वास्ते 
व्याप्दि का नाश नहीं हो सकता, इसको पहले अध्याय सें विस्तार- 
पूर्वक कद आये हैं । 
प्र०--आधार में आवेयशक्तिसच्त्व क्यों कल्पना किया जाता _ 
है। आधार की स्वरूप शक्ति को ही व्याप्ति क्‍यों नहीं मानते 


( १३६ ) 


उ०--न स्वरूपशक्विनियमः पुनर्वादप्रसक्तेः ॥३३॥ 
अर्थ -व्याप्य ( आधार ) की स्वरूपशक्ति को नियम अर्थात्‌ 
व्याप्ति नहीं मान सकते; क्योंकि उससें फिर कंगड़ा पड़ने का भय 
है। अब उस भागड़े को लिखते हैँ कि जिसका भय है :-- 
विशेषणानर्थक्यप्रसक्ते! ) ३४ !। 


हि 


अर्थ--विशेषण देना व्यर्थ हो जायगा, जेंसे कहा गया है कि- 


बहुत धुएं वाली आग है| इस वाक्य में “बहुत” शब्द विशेषण 
है और “घुआं? विशेष्य है; इसी तरह 'घुआं' आधेय है ओर आग 
आधार है | यदि घुए को अग्नि की ख्वरूपशक्ति मान लें, तो बहुत 
शब्द को क्या मानें, क्योंकि उस “बहुत” शब्द को अग्नि की स्वरूप- 
शक्ति नहीं मान सकते ओर उस वाक्य के साथ होने से वह शब्द 
अपना कुछ अथ भी अवश्य रखता है. एवं उस अथ से स्वरूपशक्ति 
में न्यूनाधिकता ( कमती-बढ़ती ) भी अवश्य हो जाती है, तो 
उसको भी कुछ न कुछ अवश्य मानना चाहिये। यदि न माना 
“जायगा, तो उसका उच्चारण करना व्यर्थ हुआ जाता हे ओर 
मद्दात्माओं के अक्षर व्यथ नहीं होते ओर भी दूसरा झगड़ा श्राप्त 
होता है कि :-- 
पल्लवादिष्वनुपपत्तेश्च ॥ ३४ ॥। 

अथ--जैसे कि पत्तों का आधार पेड़ है, ओर व्याप्ति का 
लक्षण स्वरूपशक्ति मानकर वृक्ष की शक्तिस्वरूप जो पत्ते हैँ, वही 
व्याप्ति के कहने से ग्रहण हो सकते हैं। इस प्रकार मानने 
में यह दोष रहेगा कि जैसे वृक्त की स्वरूपशक्ति पत्तों को 
मान लिया और वही व्याप्ति भी हो गई, तो पत्तों के टूटने 
पर व्याप्ति का भी नाश मानना.पड़ेगा | यदि व्याप्ति का नाश 
माना जायगा, तो बड़ा भारी झगड़ा उत्पन्न हो जायगा, और 


गा हक] कीं ४ #॥ह ४७७४७ 339 32302. 
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प्रत्यक्षबादी चार्बाक् नास्तिक का मत पुष्ट हो जायगा, इस वास्तेः 

ऐसा ने झानना चाहिये कि आधार की स्वरूपशक्ति का ही नामः 

व्याप्ति हे । अब इस बात का निश्चय करते हैं कि आचाय ओर 

पंचशिख लामक आचार्य के मत में भेद है या नहीं । क्योंकि 

पंचशिख नामवाला आचार्य तो आधार (आग) में आधेय (थुवें) 

कि होने को व्याप्ति मानता है । और आचाय मुनि कपिल जी _- 
ग॒की शक्ति से उत्पन्न हुए किसी विशेष शक्ति को दूसरा ९८ 

सान कर उसको व्याप्ति मानते हैं । इन दोनों में से कोनः मु 


|] 


दर हर 
(० 
पा 


आधेयशक्किसिद्ों. निजरशक्रियोगः. समान- 
न्यायात्‌ ॥ ३६ ॥ 
अर्थ--समान न्याय अर्थात्‌ वरावर युक्ति होने से जेसे कि 
आधेय-शक्ति की सिद्धि होती है! वैसे ही निञज्-शक्तियोग॑ की, - 

ड आचार्यों का मत भी सत्य है । दोनों में से कोई भी युक्‍्ति-- रु 
हीन नहीं सानते दे । यह व्याप्ति का झगड़ा केवल इसी वास्ते 
उत्पन्न किया गया था कि गुण आदि स्वरूप से नाशवान्‌ नहीं 
हैँ । इस पक्त की पुष्टि करने के वास्ते आचाय को अनुमान प्रमाण 
«की आवश्यकत्ता हुई ओर वह अनुमान प्रमाण पंचावयव के बिना 
। हीं हो सकता था, इस वास्ते उनको लिखना पड़ा । इसी निश्चय 
ऊ# पंचाययद के अन्तगंत एक साहचये नियम ज्ञिसका दूसरा नाम 
व्यप्ति आन पड़ा उसको प्रकाश करने के वास्ते यह कहकर 

पनेप पुष्ठ कर लिया । अब इससे आगे पंचावंयव रूप | 
शब्द को ज्ञान की उत्पत्ति में हेतु सिद्ध करने के वास्ते शब्द की 
शक्तियों का प्रकाश करके उस शब्द-प्रमाण में बाधा डालनेवालों: 
के मठ का खख्डन करते हैँ--- 


( १३८ ) 


वाच्यवाचकमावः सम्बन्ध! शब्दार्थयो: ॥ ३७ ॥ 
अथथ--शब्द के अर्थ में वाच्यता-शक्ति रहती है ओर शब्द 
में बाचकता-शक्ति रहा करती है, इसको ही शब्द ओर अथ का 
वाच्य-बाचकसाव सम्बन्ध: कहते हैं, अर्थात्‌ शब्द अथ को कहा 
करते हैं, ओर अर्थ शब्द से कहा जाता है! यही इन शब्दार्थों 
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का सम्बन्ध है | उस वाच्य-वाचकतारूप-शक्ति को कहते हैं । 
त्रिभिः सम्बन्धसिद्धि! ॥ ३८ ॥। 
अर्थ--पहिले कह्दे हुए सम्बन्ध की सिद्धि तीन दरह से 
होती है--एक तो आप्र ( पुर्णा विद्वान) के उपदेश से, दूलरे 
 वृद्धों के व्यवहार से; तीसरे संसार में जो प्रसिद्ध वर्ताव में आले- 
वाले पद हैं, उनके देखने से | इन ही तोन तरह के छाब्दों का 
चाच्य-वाचकभाव होता है'। उसको इस तरह समकन 
किआप्ों के द्वारा ऐसे शब्दों का ज्ञान होता है, जेसे ईश्वर 
निराकार सत्‌-चित्‌-आनन्दस्वरूप हे । जब ईश्वर शब्द कहा 
जावेगा, तब पूर्वोक्त (पहिले कद्दे हुए ) विशेषण वाले पदार्थ 
का ज्ञान होगा और क्षद्धों के व्यवहार से यह मारूम होता है 
कि जिसके सासस्‍्ना (गो के कन्धों के नीचे जो ल्म्बी सी खाल 
लटकती है) ओर लांगूल ( पूछ ) होती है, उसको गो कहते हैं. 
ऐसा ज्ञान हो जाने पर जब-जब गो शब्द का उच्चारण होगा, 
तब-तब्र उसी अर्थ का ज्ञान हो जायगा ओर प्रसिद्ध शब्दों का 
व्यवहार इस तरह है, कि जेंसे कपित्थ एक वृक्ष का नाम है. 
वह क्‍यों कपित्थ शब्द से प्रसिद्ध है ? इस प्रकार का तक न 
करना चाहिये; क्योंकि लोकप्रसिद्द होने के कारण कपित्थ 
आव्द कहने से कपित्थ ( केथ ) का ही अहण होता है । 


न कार्ये नियम उभयथा दर्शनाव्‌ ॥ ३६ ॥ 


्शु 
ता 
(९. 
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अर्थ--यह कोई नियम नहीं है कि शव्द-शक्ति का बाच्य- _ 
बावक्माव कार्य में ही हो, और जगद नहीं; क्योंकि दोनों 
तश्ह शब्द की शक्तियों का अद्दृण दीखता है। शास्त्रों में जेसे 


कप 


सी वृद्ध ने बालक से कहा “गो को लाओ” इस वाक्य के 
कहने से गो का लाना यह कार्य दीखता है ओर इसके शब्द 
भी डस कार्य को ही दिखलाते हैं ओर तेरे पुत्र उत्पन्न हो गया 
से कार्य का प्रत्यक्ष भांव-नहीं दिखाई पड़ता है । क्‍योंकि पुत्र 
झा उत्पन्न होना यह जो क्रिया है वह-पहले ही द्वो चुकी और यह 
वाक्य उस वीती हुई क्रिया को कहता है; इस वास्ते यह नियम 
- नहीं कि कार्य सें ही शब्द और अथ का सम्बन्ध हो । 
प्र०--यह उपरोक्त प्रतीति लोकिक बातों में हो सकती है, 
क्योंकि संसार में बहुधा कार्य शब्दों का प्रयोग किया जाता 
किन्तु वेद में जो शब्द हैं, उनके अर्थ का ज्ञान केसे होता | 
“क्योंकि शठ्द काय नहीं है । 
उ०-लोके व्युत्पन्नस्य वेद(थग्रतीति: ॥ ४० ॥ | 
| अअ--जो मनुष्य सांसारिक कार्यों में चतुर होते हें. वही वेद 
को यथार्थ रीति से जान सकते दें, क्‍योंकि ऐसा कोई भी लोक का 
हितकारी कार्य नहीं छै, जो वेद में न हो; इस वास्ते वेद में 
विज्ञता उत्पन्न करने के अथ सांसारिक जीवों को योग्यता प्राप्त 
करनी चाहिये और शब्दों की शक्ति लोक ( संसार ) ओर वेद 
इस दोनों सें बरावर है । इंस विषय पर नास्तिक शंका करते हैं-- 


न त्रिभिरपोरुपेयत्वाहेद््थ तदथस्यातीन्द्रिय- 
स्वात्‌ ॥ ४१ ॥ 

अर्थ--आपने जो तीन प्रमाण दिये उन्त प्रसाणों से वेद के 

अथ की प्रतीति नहीं हो सकती, क्‍योंकि मनुष्य मनुष्य की बात 


(१४००): 


को समझ सकता है, परन्तु वेद अपोरुषेय ( जो किसी मनुष्य का 
बनाया हुआ न हो ) है, इस वास्ते उसका अर्थ इन्द्रियों से ज्ञात 
नहीं हो सकता है; क्योंकि वह वेद अतीन्द्रिय है. अर्थात्‌ इन्द्रियों 
की शक्ति से बाहर है । इसका समाधान करने के वास्ते पहले 
इस बात को सिद्ध करते हें कि वेदों का अर्थ श्रत्यक्ष देखने में 
आता है, अतीन्द्रिय नहीं है । 
पर 66 
न यज्ञादेः स्वरूपतो धर्मत्वं वेशिश्ठयात्‌ ॥॥ ४२ !| 
अथ--वेद के अर्थ को जो अतीन्द्रिय ( इन्द्रियों से न जाना 
* ज्ञाय ) ऋहा सो सत्य नहीं | वेद से जो यज्ञादि किये जाते हैं 

ओर उन यज्ञादिकों सें जा-जो काम किये जाते हैं, वे सन स्वरूप 
से ही धम हैं, क्योंकि उन यज्ञादिकों का फल प्रत्यक्ष भें दीखदा 
है, जेसे- “यज्ञाद्‌ भवति पर्जन्यः पजन्यादक्सस्थव:” | यज्ञ से 
अंघ होता है, और मेघ के होने से अन्न उत्पन्न होता हैं, इत्यादि 
वाक्य गीता में मिलते हैं | ; 

प्र० - जबकि वेद अपौरुषेय हैं. तब उनका अर्थ केसे ज्ञात्त 
होता है ? 

उ०-निजश क्तिच्यु त्पत्या व्यवच्छिद्यते ॥ ४३ ॥ 

अथ--शब्द का अथ होना यह शब्द की स्वाभाविकी शक्ति 
है, और विद्वानों-की परम्परा से वह शक्ति वेद के अर्था में भी 
चली आती है, और उसी व्युत्पत्ति ( वाक़फ़ियत ) से बृद्ध लोग 
शिष्यों को उपदेश करते चले आये हें कि इस शब्द का ऐसा अर्थ 


है । और जो ऐसा कहते हैं कि वेदों का अर्थ प्रत्यक्ष नहीं है.. 


किन्तु अतीन्द्रिय है, उसका यह समाधान है । 
योग्यायोग्येषु प्रतीतिजनकत्वात्‌ तत्सिद्धि! ॥| ४७४ ॥ 


अर्थ--त्रह्म चर्या दि जिन-जिन कार्यों को वेद ने अच्छा कहा 


है और हिंसादि जिन-जिन कार्यों को बुरा कहा है, उनकी श्रतीतिः 


!. 


ैप 


(:१४१ ) ८ / 
अत्यक्ष में दीखती हे अर्थात्‌ इन दोनों कार्यो का जसा: फल 
वेद भें लिखा है बेसा द्वी देखने में आता हे । इससे इस वात की 
सिद्धि हो गई कि वेद का अर्थ अतीन्द्रिय नहीं है । 


वादा 
प्‌ 


प्र०-न्‌ नित्यत्वं वेदानां कार्यत्वश्रतेः ॥ ४४ |॥ 


थ--वेद नित्य नहीं है, म्योंकि श्रतियों से मालूम होता है... 
कि “तस्माचज्ञात्सवंहुत ऋच: सामानि -जज्ञिरे”? उस यज्ञरूप 
परसात्मा से ऋग्वेद, सामवेद, उत्पन्न हुए इत्यादि श्रुतियां 
पुकार-पुकार कह रही हैं कि वेद उत्पन्न हुए। जब ऐसा सिद्ध हो: 
गया, तो यह बात निश्चय ही है कि जिसकी उत्पत्ति है, उसका 


नाश भी अवश्य है; इस वास्ते वेद कार्यरूप होने से नित्य नहीं 
हो सकते हैं । 


उ०-न पोरुपेयत्व॑ तत्कतुः पुरुपस्याभावात्‌ ॥४६॥ 


अरथ--वेद किसी पुरुष के बनाये हुए नहीं हैं, क्योंकि उनका 
बनाने वाला दीखता नहीं । तब यह बात मानती पड़ेगी कि वेद 
अपौरुषेय हैं, जबकि वेदों का अपौरुषेयत्व सिद्ध हो गया तो 
वह जिसके बनाये हुए वेद हैं नित्य है; और नित्य के काय भी 
नित्य होते हैं, इस कारण वेदों का नित्यत्व सिद्ध हो गया | यदि 
ऐसा कहा जावे कि वेदों को भी किसी जीव ने बनाया होगा सो 
भी सत्य नहीं | 


मसुवतामुक्तयोरयोग्यत्वात्‌ )। ४७ ॥ 


अथ---जीव भी दो प्रकार के होते हें--एक त्तो मुक्त, दूसरे 
अम्ुक्त । यह दोनों प्रकार के जीव वेद के बनाने के अधिकारी 


हों हैँ । कारण यह है कि मुक्त जीच में वृह शक्ति नहीं रहती, 


( १४२ ) 


जिससे वेद वना सके, ओर बद्ध जीव अज्ञानी अल्पनज्ञ ( थोड़ा 


जानने वाला ) इत्यादि दोषों से युक्त होता है. और वेद सें इसः 
प्रकार की बातें देखने में आती हैं, जो विना सर्वज्ञ के नहीं हो 
सकती ओर जीव अल्पज्ञ है, इस प्रमाण से भी वेदों की नित्यता- 
सिद्ध हो गई । इसी विषय को और भी हृढ़ करते हैं । 
- नापौरुषेयत्वान्नित्यत्वमंकुरादिवत्‌ ॥ ४८ || 
: अथ--वेद अपोरुषेय दें, इस वास्ते नित्यहें,ऐसा नहीं;कर्योंकि 
अंकुर क्रिसी पुरुष का बनाया हुआ नहीं होता, परन्तु 
अनित्य होता है । 
तेषामपि तद्योगे दृष्टयाधादिप्रसकक्‍्ति! ॥॥ 9७६ ॥ 
अर्थ--यदि वेदों को भी बनाया हुआ माना जायगा, तो 
प्रत्यक्त जो दीखता है; उसमें दोष प्राप्त होगा। दृष्टाम्त--जेसे कि 
अककुर का लगाने वाला दीखता है ओर उपादान काश्ण जो 
हैः वह भी दीखता है । इस प्रकार वेदों का बनाने वाला और 
उपादान कारण नहीं दोखता है, इस कारण नित्य है । यदि लिर 
न माना जाय. तो प्रत्यक्ष से विरोध हो जायगा | 
वेदों को जो अरोरुषेय कहा है, उसमें यह सन्देह होता है कि 
पोरुपेय किस को कहते हैं ओर अपोरुषेय किसको ऋहते 
सन्देह को दूर करने के लिये पोरुषेय का लक्षण लिखते हैं । 
यस्मिन्नच्टडपि कृतबुद्धिरुपजा यते तत्पीरुपेयम्‌ ॥४०॥ 
अथ--जिस पदार्थ का कर्ता प्रत्यक्ष न हो श्रर्थात्‌ बनाने 
वाला न दीखता हो, लेकिन उस पदार्थ के देखने से यह ज्ञान 
हो कि इसका बनाने वाला कोई अवश्य है;इसका ही नाम पौरुपेय 
हैं । लेकिन वेदों के देखने से यह बुद्धि उत्पन्न नहीं होती, 
क्योंकि वेदों की उत्पत्ति ईश्वर से मानी गई है ओर उन वेदों 
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का बनाने वाला कोई नहीं है । उत्पत्ति और बनाना, दोनोंमें इतना 
अन्तर है क्रि बीज से अंकुर उत्पन्न हुआ, कुम्हार ने घड़े को 
चनाया, इस वात को बुद्धिमान अपने आप विचार लेबें, कि. 
उत्पत्ति और बनाना इसमें भेद है या नहीं ? बनाना कोई 
ओर बात है, उत्पत्ति कोई ओर बात है । इस तरद्द ह्वी वेदों की 
उत्पत्ति सानी गईं है; किन्तु घटादि पदार्थों के समान वेदों की 
उत्पत्ति नहीं है । इस कारण वेद अपोरुषेय हैं । 
प्र०--जब कि बेदों में उन्हीं बातों का वणन है, जो संसार में 
वर्समान हैं, तो वेदों को क्‍यों प्रमाण माना जाय ? 
उ०-निजशक्त्यमिव्यक्ते!ः स्वतश्म्रामाण्यस्‌ ॥५९१॥ 
अर्थ--जिस वेद के ज्ञान होने से अर्थात्‌ जानने से आयुर्वेद 
( वेद्यक ), कला-कोशल आदि सब तरह की विद्याओं का प्रकाश 
होता है बह वेद स्वतः ( अपने आप ) प्रमाण हैं । उसमें दूसरे 
प्रमाण की कोई आवश्यकता नहीं है, क्योंकि जो आप ही दूसरों 
का प्रमाण है उसका प्रमाण किसको कह सकते हैं, जेसे--सेर, 
दुसेरी आदि तोलने के वाट तोलने में आप ही प्रमाण हैं, लेकिन 
सेर ठुसेरी आदि वाट क्यों प्रमाण हैं, ऐसा प्रश्न नहीं हो सकता; 
अयोकि वह तो स्वतः प्रमाण हैँ । इसी तरह वेदों को भी स्वतः 
प्रमाण समभना चाहिये। 
पहिले जो ४९वें सूत्र में नारितक ने यह पूर्व पक्त किया था 
कि वेदों का अर्थ नहीं हो सकता, उसका उत्तर-पक्त वहां पर कह 
आपे थे, ओर फिर भी उसको ही दृष्टान्त द्वारा प्रत्यक्ष करते हैं । 


नासतः: ख्याने जृश्ुद्भवत्‌ ॥ ४२ ॥ 


अर्थ--जैसे कि पुरुष के सींग नहीं होते, इसी तरह जो पदार्थ 
है ही नहीं, उसका कहना भी व्यर्थ हे,जेसे कि बन्व्या स्त्री का पुत्र | 
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१. 
जबकि वन्ध्या स्त्री के पुत्र होता ही नहीं तो ऐसा कहना भी व्यर्थ 
है । यद्दि इस तरह वेदों का भी कुछ अर्थ न होता तो ब्॒द्ध लोग 
“परम्परा से ( एक की एक ने पढ़ाया ) क्यों शिष्यों को पढ़ा कर 
प्रसिद्ध करते । इससे प्रत्यक्ष होता है कि वेदों का अथ है । 


| 
न सतोबाधदशनात्‌ ॥ ४३ ॥ 
अथ--जो पदार्थ सत्‌ है उसका बाघ किसी तरह नहीं हो 
सकता ओर वेद सत्‌ साने यये हैं, इस बास्ते ऐसा कहना नहीं 
वन सकता कि पदार्थ नहीं हे । 


श्र 


प्र०--वेदार्थ हे या नहीं, ऐसा झगड़ा क्‍यों क्रिया जाथ, यही 
'न कह दिया जावे कि वेद का अथ है तो, परन्तु अनिर्वेचनीय डे । 


नानिवेचनीयर्य तदभावात्‌ || ४७ ॥| 


कहना ठीक नहीं, क्‍योंकि संसार में ऐसा कोई पदार्थ नहीं दीखता 
जो अनिवचनीय हो, ओर उसी पदाथ को कह सकते दें, जो संसार 
में प्रत्यक्ष हे; इसलिये अनिभ्चनीय कहना ठीक नहीं 


नान्‍्यथाख्यातिः स्ववंचोव्याघातात्‌ ॥ ४४ ॥| 


अथे--अन्यथा ख्याति भी नहीं कह सकते, क्योंकि ऐसा कहने 
'पर अपने ही कथन सें दोष प्राप्त होता है | इस सूत्र का अभिप्राय 
यह है कि वेद का अर्थ दूसग हे, परन्तु संसार में दूसरी तरह प्रच- 
लित हो रहा है, इस तरह की अन्यथा ख्याति करने पर यह दोष 
होता है कि जो मनुष्य वेद का अर्थ ही न मान कर अनिर्वचनीय 
कहते हैं, वह अन्यथा ख्याति को क्यों मान्त सकते हें, ऐसा कहना 
“उनके वचन से ही विरुद्ध होगा:। 


>> 
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प्र<--अन्यथा ख्याति किसको कहते हैं ? 
०-पदांथ तो दूंसर्य हों, ओर अंथ दूंसेरी तरह किया जोर, 
जैसें--सीप॑ में चांदी को आरोप करना अंथात चांदी सिद्ध करनी।' 


सतख्यातबाधाबाधात्‌ ॥ ३६ ॥ ्‌ 
अर्थ--यदि ऐसा मानाजाय कि वेदों का अर्थ है भी और नहीं 
भी है, क्‍योंकि जो संसार के कार्यों में चतुर नहीं हैँ. उनको वेद के. 
अथ का वाध होता हे; ओर जो सांसारिक कार्यों में चतुर हैं, 
उनको अवाध होता है, इंस तरह स्यादंस्ति, स्यान्नारिति, है या नहीं 
इस तरह जनों के मत के अलुर्सार दी माना जाय, तो भी ठीक 
नहीं । इस सूत्र में पहिलें सूत्र से नकार अनुबृत्ति आती हैं। 
“लाखत: ख्यान॑ नुश्ंगवत” इस सूत्र से लेकर ५६ वे सूत्र तक जो 
अथ विज्ञानभिक्लु ने किया हे ऑर- “गुणादीनां न्ात्यन्तवाघ:” इस 
सत्र के आशय से मिलाया है, वह ठीक नहीं; क्योंकि वेसा अथ 
करने से प्रसंग में विरोध आंता है । दूसरें यह कि इस ५६ वें सूत्र “ 
ै, जो कपिल मुनि के सिद्धान्त पक्त में रख कर गुणों का बाघ 
अबाध दोनां ही माने हैँ, वह भी ठीक नहीं, क्योंकि “'नताहक 
पदार्थाश्रतीते:”, इस सूत्र में आचार्य पहिल्ें ही' कह चुके हैं: कि 
असत्‌ ओर सत्‌ इन दोनों धर्मो वाला कोई पंदार्थ संसार में नहीं 
दीखता; तो कक्‍्यां आचाय भी विंज्ञानभिछु के समान ज्ञोपत-रहित थे 
जो अपने पूर्वापर कथन! की ध्यान! में! न रखंकर गुरंगां को संत! और 
अंसते दोनों! रूपों! में कहते । 
यहां तक वेदों की उत्पत्ति ओर नित्यता को सिद्ध कर चुके। 
अब शब्द के सम्बन्ध सें विचार करते हैं । 


प्रतीत्यप्रतीतिभ्यां न॑ स्फोटात्मक३ शेब्दः ॥ ४७॥ 


अथ -जो शर्व्द मुंख से निर्कलेतों हैं; उस शब्द के अतिरिक्त 
जो उस शरद मे अर्थ के ज्ञान करोने वाली शक्ति हैं उसे रफोर्ट 
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कहते हैँ; जेसे कि--किसी ने कलश शब्द को कहा, तो उस 
कलश शब्द के उच्चारण होने से कम्बुप्रीत्रादि कपालों का जिस 
शक्ति से ज्ञान होता है, उसका ही नाम सर्फोट हैं। इससे ऐसा 
न समभाना चाहिये कि कलश इतना शब्द मुह से निकलते ही 
कम्बुप्रीव वाला जो पदार्थ है, उसका ही . नाम ऋलश हे, किन्तु 
जिस शक्ति से उसका ज्ञान होता हे, उसी का नाम स्फोट कहलाता 
है, किन्तु स्फोटात्मक शब्द नहीं हो सकता, क्योंकि इसमें दो 
तरह के तक उत्पन्न हो सकते हैं. कि: शब्द की प्रतीति होती ह 
या नहीं । यदि प्रतीति होती है, तो जिल अर्थ वाल्ले अक्षर 
समुदाय से पूर्वापर मिला कर अर्थ प्रतीत और वाच्य ( कहने 
लायक ) वस्तु का बोध (ज्ञान ) हैं, उसके सित्राय स्फो्ट को 
मानना व्यर्थ है, क्योंकि शब्द से ही अथ ज्ञान हुआ रुफो: 
नहीं । और यह कहो कि शब्द की प्रतीति नहीं होती तव श्थ 
दी नहीं । फिर स्फोट में ऐसी शक्ति कहां से आई जो वित्ा अर्थ 
के अथ की प्रतीति कश्ा सके । इस कारण सुफोद का मानना 
व्यथ है | हे 


प्र०--न शब्दनित्यत्व कार्यताग्रतीदे! ॥| ४८ |! 


अर्थ--शब्द नित्य नहीं हो सकता, क्योंकि उच्चारण के बाद 
शब्द नष्ट हो जाता हे, जे से--ककार उत्पन्न हुआ, उच्चारणावसान 
में फिर नष्ट हो गया, इत्यादि अनुभवों से सिद्ध होता है! कि शब्द्‌ 
भी काय है । 


उ०-पूव सिद्धसत्वस्याभिव्यक्षिदीपेनेव घटशय ॥४६॥ ... 


. अर्थ--जिस शब्द का होना पहिले ही. से सिद्ध है, उस 
शब्द का उच्चारण करने से प्रकाश होता है, उसकी उत्पत्ति 
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नहीं होती है । दृष्टान्त-जेसे कि अन्चेरे स्थान में रकखे हुए पात्र को 
दीपक प्रकाश कर देता है । ऐसा नहीं कद सकते कि दीये ने पांक्र 
को उत्पन्न कर दिया, क्‍योंकि पात्र तो पहिले से ही वहां विद्यमान 
था, अन्धकार के कारण उसका ज्ञान नहीं होता था। इसी तरह 
शब्द भी पहिले से सिद्ध है, उच्चारण करने से केवल उसका 
प्रकाश होता है, इसलिये शब्द नित्य है ! 
सत्कायसिद्धावश्वेत्‌ सिद्धसाथनस ।। ६० ॥ 
अथ--यदि ऐसा कहा जाय कि काय जिस अवस्था में दीखता 
, उसी अवस्था में सत्‌ है, शेष और अवस्थाओं में असत्‌ है । 
जद का भी कार्य है ओर अपनी अवस्था में सत्‌ हे, 
मानेंगे, तो आचार कहते हैं कि ऐसा मानने पर हम शेब्द्‌ 
ध में सिद्ध साधन मानेंगे, अर्थात्‌ जो शब्द पहिले 
में था, उसी को डच्चारण आदि क्रियाओं से स्पष्ट किया है किन्तु 
घटादि पदार्थों के समान्न बनाया नहीं है । 
'यहाँ तक शब्द-विचार समाप्त हुआ | अब इस विषय का 
विचार करेंगे कि जीव एक है वा अनेक हैं । 
नाइवमात्मनी लिंगात तद्मेंदग्रतीते: )॥ ६१ ॥ 
अथ--जीव एक नहीं है किन्तु अनेक हैं, इस सूत्र का यह भी 
अर्थ है । जीव और ईश्वर इन दोनों का अस्ेद मानकर ज्ञो अद्वेत 
माना ज्ञादा हे बह ठीक नहीं क्योंकि जीव के जो अल्पज्ञत्वादि 
चिह्न हैं ओर ईश्वर के जो स्वज्ञत्वादि चिह हैं, उनसे दोर्नों। में 
भेद ज्ञात होता हे 


नानात्मनाएपे प्रत्यक्षत्राधात्‌ ॥ ६२ ॥ 


अथ--अनात्मा जो सुख दुःखांदिकों के भोग हैं, उतसे भी 
यही बात सिद्ध होती हे कि जीव एक नहीं है, क्योंकि एक सानने 


/ ्ः है/॥ 48 


हि 


( १ष्ट८ ) & / 
से प्रत्यक्ष में विरोध की ग्राप्ति होती है और संसार में दीखता भी 
है कि सुख-दुःख अनेक व्यक्ति एक समय में भोग करते हैं, दूसरे 
क्ञष॒ में ऐसा अथ करना चाहिये, कि जो मनुष्य एक आत्मा के 
अतिरिक्त ओर कुछ नहीं मानते, उनके सिद्धान्त में पूर्वोक्त दोष के 
अतिरिक्त ओर एक दोष यह भी प्राप्त हो जाथगा कि घटादि कार्यों 
को भी आत्मा समान कर इनके नाश होते ही आत्मा का »#ी नाश 
मानना होगा । यह प्रत्यक्ष से विरोध होगा, इसलिये ऐसा अद्वेत 
मानना सत्य नहीं है। . 
नोभास्यां तेनैंच ! ६३ ॥ 
अथ--आत्मा ओर अनात्मा इन देानों की एकता है! ऐेस्त 
'कहना भी योग्य नहीं, क्योंकि उसी प्रत्यक्ष प्रभाण में भाघा प्राप्त 
हो जायगी ओर संसार में यह बात प्रत्यक्ष दीख रही हे! कि आत्मा 
ओर अनात्मा दो पदार्थ भिन्न-मिन्न हैं, इस वास्ते ऐसा कहना कि 
एक आत्मा के अतिरिक्त और कुछ नहीं, योग्य नहीं । 
०--अगर तुम ऐसा सानते हो कि आत्मा ओर अ्नात्मा 
भिन्न-भिन्न पदाथ हैं, तो श्रतियां ऐसा क्‍यों कद्दती हैँ कि ' एकसेवा- 
द्वितीय॑ त्रह्म?; “आत्मेबेदं सबंय्‌!! ( एक ही त्रह्म अद्वितीय है; यह 
सब आत्मा ही है ) इत्यादि श्रतियां एक आत्मा बताती हैं, तो वह 
से आंत्मा, जीव वा ब्रह्म प्रथऊ-प्रथक क्‍यों माने जांच | 
उ०--अन्यपरत्वमांववेकानां तंत्र | ६४ ॥ 
अथ--इन श्र॒तियों में अन्यपरत्व अर्थात्‌ हेत है, ऐसा ज्ञान 
अज्ञों को होता है ओर जो विद्वान हैं वह इन श्रतियों का ऐसा 
अर्थ नहीं करते द्वें, क्योंकि अद्वितीय शब्द से यह प्रयोजन है कि 
ईश्वर के समान दूसरा और कोई नहीं हैं और जो एक आत्मा 
मानते हैं, उनके मत में संसार का उपादान कारण सत्यः नहीं 
हो सकता.। 
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बात्माविधा नोभयं जगदुपादानकारण निःसन्गत्वात्‌ ॥६५॥ 


अर्थ---हस कारण आत्मा जगत्‌ का उपादान कारण नहीं हो 
सकता कि वह निर्विकार है । यदि अविद्या को संसार का उप्रा- 
दान कारण सानें तो आविद्या भी संसार का उपादान कारण नहीं 
हो सकती, क्योंकि सत्‌ मानें. तो द्वेतापत्ति प्राप्त होती है और 
पसतू मानने पर बन्ध्या के पुत्र के सहश ( समान ) अभाव वाली 
हो जञायगी. ओर आत्मा तथा अविद्या यह दोनां मिल कर संसार 
का उपाद्ान कारण इस प्रकार नहीं हो सकते कि आत्मा संगः 
रहित है, इस कारण ही जो एक आत्मा के अतिरिक्त और कुछ 
हहीं मानते. उनके सत में संछार का उपादान कारण सिद्ध नहीं: 
हो सकता है । 


नैकस्यानन्दचिद्रूपत्वे दयोभेदात्‌ ॥ ६६ ॥ 
अर्थ -वेदादि सत्‌ शास्त्र ईश्वर को सच्चचिदानन्द कह कर 
पुकार रहे हैं, ओर जीव में आनन्द रूप होत़ा नहीं हे, इस कारण 
ईश्वर और जीब इन दोनों में भेद है । 
भ्र०--ज्ञीव में आनन्द तो माना ही नहीं गया है, तो मुक्ति का 
उपदेश क्यों कहा, क्‍योंकि मुक्ति अवस्था में दुःखों के दूर हो जाने 
पर आजन्द होता दही है ९ 


उ०--दुश्खनिवृत्तेमोशः ॥ ६७ ॥ 
अर्थ--शुक्ति होते पर दुःख दूर हो जाते हैं, ऐसा कहना 
गौण है । यद्यपि सुक्ति होने पर दुःख दूर हो जाते हैं परन्तु 
अल्पज्ञत्ा तो जीव में उस समय भरी वनी रहती है, इसलिये 


फिर भी दुःख उत्पन्न होने का भय बना ही रहता है, इस कारण 
जीव स्वदा आनन्द में नहीं रहता है, अतः जीव को आननन्‍्दू- 
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222 नहीं कह सकते। आलन्दरधरूप तो ईश्वर को ही कह 
॥ 

2 कि आप की मुक्ति ऐसी है कि जिसके होने पर री 

फिर कुछ दिनों के बाद दु:ख उत्पन्न होने की सम्भावना बनी रहती 

है तो ऐसी मुक्ति से वद्ध रहना-ही अच्छा है । 

उ०--विशुक्षिम्रशंसा मन्दानाम ॥ ६८ || 

अर्थ--विमुक्ति ( वद्ध रहना ) की प्रशंसा मुख लोग करते हैं, 

न कि बविद्वान्‌ लोग | ु 
कोई कोई मन को नित्य मानते हैँ, उनके मद का भी खण्डन 


करते ह। 
ने व्यापकृत्य सनेस। करणत्वादान्द्रयत्वा । ६६ ॥ 
अथ--मन व्यापक नहीं हे, :क्योंकि मन को इन्द्रिय ओर 
करण साना है। 


प्र०--करण किसको कहते हैं ? 
उ०--ज्िसके द्वारा जो अपने कार्य करने भें तेयार हो, जेसे 
कि सन के द्वारा जीवात्मा अपने कार्यों को करता है । 
सक्रियत्वाद गतिश्रते! ॥ ७० ॥ 
अथ--मन क्रिया वाला हे इसलिये मन हर एक इन्द्रियों के 
व्यापार ओर ग्रवृत्ति का हेतु हे, गति वाला भी है । 
.. अ०--थयदि मन को नित्य नहीं मानते तो मत सानो, लेकिन 
निर्विभाग, कारण रहित तो मानना होगा । 
उ०--न निर्भागत्वं तद्योगात्‌ घटवत्‌ ॥ ७१ ॥ 
अर्थ--जेसे घट आदि पदाथ म्रत्तिका ( मिट्टी ) के कार्य हैं 
इस ही तरह मन भी किसी का काय अवश्य है। जब कि कारय 
ईनश्चय हो गया तो उसका कारण-योग भी अवश्य होगा । 
.. प्र०--मन नित्य हे या अनित्य ? 
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3०-अक् तिपुरुषयो सनन्‍्यत्‌ सवंसनित्यम || ७१ ॥ 
अर्थ--प्रकरति और पुरुष के अतिरिक्त जो अन्य पदाथ हैँ 
जे सव अनित्य हैं, इस क।रण से मन भी अनित्य है | 
१०---प्रकृति और पुरुष इन दो को ही नित्य क्यों माना है? 
उ०-न भागलामो भोगिनो निर्माबत्वश्रते! ॥ ७३ ॥ 
अर्थ-- जो आप ही कारण रूप है उसका; ओर कोई कारण 
नहीं हो. सकता, उसको तो सब ही कारण रहित मानते चले 
ये हैं; इस कारण प्रकृति, पुरुष दोनों नित्य हैं । 
प्र०-पुरुष की मुक्ति क्यों सानी गई है 
नाननन्‍्दाभव्याक्तमु दितनिधमंत्वात्‌ ॥ ७४ ॥ 
अर्थ--प्रधान जो प्रकृति है उसको आनन्द की अभिव्यक्ति 
( ज्ञान.) नहीं हो सकती, इस कारण उसकी मुक्ति भी नहीं कह 
सकते; क्योंकि आनन्द प्रधान का धम नहीं हे किंतु जोब का है । 
उ८-न विशेषशुणोच्छितत्तिस्तडतू ॥ ७३४ ॥ 
अथ--सत्व, रज, तम, इनके नाश होने को ही यदि मुक्ति 
माना जाय तो भी ठीक नहीं, क्‍योंकि उक्त सच्त्वादि तीन गुण 
प्रधान के स्वासाविक धर्म हैं, उनका लाश होना प्रधान का धर्स 
नहीं है, इसलिये उसकी मुक्ति नहीं मानी जाती | 
न विशेषगतिनिष्क्रिययय ॥ ७६ ॥ 
अथ--यदि विशेष गति ऊपर नीचे का. जाना आना अर्थात्त 
ज्रह्मलोक की प्राप्ति इत्यादिक को ही भुुक्ति मानें सो भरी नहीं हो 
सहझती, क्योंकि प्रधान तो क्रियाशून्य है जो कुछ उससें क्रिया 
दीखती हैः बह सब पुरुष के संसग (मेल ) से है, परन्तु आप 
ठेसी शक्ति को नहीं रखता... 
नाकारोपराणोच्छित्तिः चश्कित्वादिदोपात्‌ ॥ ७७ 0 
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थ--यदि आकार के सम्बन्ध को छोड़ देना ही मुक्ति 
मालें तो भी ठीक नहीं, क्योंकि उसमें क्षशिकत्वादि दोष प्राप्त 
होते हैं | इस सतत्न का स्पष्टाथ यह है--प्रकृति का आकार घड़ा है, 
उसका जो फूट जाना है उसको ही प्रकृति की मुक्ति मान लिया 
सो यह कथन कुछ अच्छा नहीं है, क्योंकि क्षुणिकत्वादि सेकड़ों 
दोष प्राप्त हो जायेंगे, ऐसा मानने से, जेसे कि कोई छड़ा इस 
क्षण में टूट गया ओर फिर इसी क्षण भें दूसरा बन गया, को 
इत्याद्रि कारणों से प्रधान की मुक्ति केसे हो सहर्त 
न सर्वोच्छित्तिः घुरुषार्थत्वादिदोधात्‌ | ७८ | 
अथ--सवको छोड़ देना भी .मोक्त नहीं हो सकता | या 
प्रधाने सम्पूण ( सब ) सष्टि आदि की रचना को छोड़ दे यो भी 
उसकी मुक्ति नहीं हो सकती, क्योंकि प्रधान के सत्र काय पुरुष 
के लिये हैं । 
एवं शुल्यमपि ॥ ७६ ॥ 
अथ--यदि सबको छोड़ देना ही प्रधान की सुक्षित का 
लक्षण मान भी लिया जाय तो व॒ृह मुक्ति शून्य रहेगी, क्योंकि 
आनन्द न रहेगा तो व्यथ है, इसलिये ऐसा न माना जाय | 
प्र०--पुरुष के साथ रहने वाली प्रकृति किसी स्थान में पुरुष 
को छोड़ दे, इसको ही मुक्ति क्‍यों न माना जाय ? 
उ०-संयोगाश्व वियोगान्ता इति न देशादि- 


लाभोडपि || ८० ॥ 
अथ--जिसका संयोग होता हैः उसका वियोग़ तो निश्चय 
होगा फिर क्रिसी स्थान में जाकर छोड़ा तो क्या मुक्ति हो 
सकती है ? किसी सूरत में नहीं। इसी तरह ज़ब प्रकृति और 
पुरुष का संयोग है तो ब्रियोग भी जरूर होगा, फिर उसमें देश - 


#। 
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की कया जरूरत है, क्योंकि स्थान के प्राप्त होने से मुक्ति तो.होः 
ही नहीं सकती | व 
ने भाशियोगो भागस्य.॥ 5१ ॥ 
आंर्थ--प्रधान के साग (अंश) जो महत्तत्वादिक हें उनका 
भारी (प्रधान ) सें मिल जाना ही मुक्ति है, सो भी नहीं 
ही सकता, क्योंकि वह तो उसमें सिलते दी हैं । 
नाणिमादियोगो5प्यवश्यभावित्वात्‌ तदुच्छिक्ते-- 
रितिरयोगबत्त्‌ ॥| ८२ ॥ 
अर्थ--पुरुष के योग से अशिमादि ऐश्बर््यों का योग होनाः 
भी प्रधान की मुक्ति का लक्षण नहीं हो सकता, क्‍योंकि ज्ञिसका 
योग है उसका वियोग तो अवश्य ही दोगा, जैसाकि दूसरे. 
पदार्थों में मालूप होता हे । 
नेन्द्रादिषदयोगी5षि तद्गत्‌ ।| ८३ ॥ 
अर्थ-पुरुष के संयोग से इन्द्रादि पद की प्राप्ति का होनाः 
प्रधान की मुक्ति का लक्षण नहीं हो सकता, क्योंकि वह सब 
नाशवान्‌ हैं । 
अब “अहक्लारिकत्वशरुत्तेन भोतिकानि” इस सूत्र में जो बातः 
सूदू्म रूप से कही है उसको कहते हें । | 
ने भृतप्रकृतित्वमिन्द्रियाणासाह्कारिकत्वश्रतेः ॥ ८४ ॥ 
अर्थ--जो बात प्रथ्वी आदि भूतों में विद्यमान है वह बातः 
इन्द्रियों से नहीं दीखती, इस वास्ते इन्द्रियों को भ्रौतिक नहीं कह 
सकते, किन्तु अहंकार से पैदा हुई हैं । ४ 
प्र०--सांख्य के मत के अनुसार प्रकृति और पुरुष का ज्ञानः 
होना ही सुक्ति का हेतु है, किन्तु वेशेषिकादिकों ने जो छः पदार्थ 
साने हैं उनके ज्ञात से मुक्ति क्यों नहीं हो सकती ः 
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उ०--न पटपदार्थनियमस्तद्वीधान्मुकित: ॥| ८५ ॥ 
अथ--पदाथ छ: ही हूँ ऐसा कोई नियम नहीं; किन्तु पदाथ 
असंख्य (बेशुमार) हें । अभाव जानने के वास्ते असंख्य . पंदाथ 
हैं, तो छः पदार्थों के जानने से मुक्ति नहीं हो सकती । 
पोडशादिष्वप्येवस्‌ || ८६ ॥ 
अर्थ-गौतमादिकों ने जो सोलह पदार्थ माने हैँ ओर 
जिन जिन महर्षियों ने पल्चीस पदाथ माने हैं उनके जान लेने से 
भी मुक्ति नहीं हो सकती; क्योंकि पदाथ तो असंख्य हैं | 
प्र०--वेैशेषिकादिकों का मत क्यों दूषित आना 
$ क्योंकि वह वेशेषिकादिक प्रथ्वी आदि के अगुओं को 
"मानते हैं । 
(0 
उ० -नाझुनित्यता तत्काय॑त्वश्र तै। ॥ ८७ ॥| 
अथ--प्रथ्वी आदि के अगुओं की नित्यता किसी प्रकार 
आप्त नहीं हो सकती, क्योंकि श्रुतियाँ उनको कार्य रूप कहती हैं 
ओर एक युक्ति भी है। जब प्रथ्ची आदि साकार हैं तो उद् 
अर भी साकार हो सकते दे | जब साकारता प्राप्त हो गई तो 
किसी के काय भी जरूर .हुए,. इस कारण प्रथ्वी आदि के 
अर॒ओं को नित्य नहीं कह सकते । यहा अर का अथ परमार 
नहीं, उससे स्थूल है । 
प्र ०--आप अगशुझं को नित्य नहीं मानते तो सत मानों 
लेकिन उनका कोई कारण नहीं दीखता, इस वास्ते उनको कारण 
रहित मानना चाहिये ? 


उ०-न निर्भागल्॑ कार्यत्वात्‌ ॥ ८८ ॥ 
अण--जबकि अणु कार्य हेँ तो कारण रहित केसे हो सकते 
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पोंक्ति जो कार्य है उसका कारण भी अवश्य हद्वी कोई न 


ध्र०--जवकि प्रकृति और.पुरुष दोनों ही आकार रहित है 
उनका अत्यक्ष केसे हो सकता है; क्योंकि जब तक रूप न होगा 
तब तक प्रत्यक्ष नहीं हो सकता ? 
उ०--न झुपनिबन्धात्‌ ग्रत्यक्ञनियमः ॥ ८६ ॥ 
अर्थ - रूप के विना प्रत्यक्ष नहीं होता, यह कोई नियम- नहीं 
है; क्योंकि जो बाहर की वस्तु है उसके देखने के वारते अवश्यमेव 
इन्द्रियों से योग की आवश्यकता रहती है, लेकिन जो ज्ञान से 
जाना जाता है, उसको रूपवान्‌ होने की कोई आवश्यकता नहीं 
है और नास्तिक लोग जो यह बात कहते हैं कि साकार पदार्थ 
को ही प्रत्यक्ष होता है, निराकार का नहीं होता, यह कथन , ठीक 
, नहीं, क्‍योंकि जब नेत्र आदि इन्द्रियों में दोष हो जाता हे तब 
सामने रक्खे हुए घट पटादि पदार्थों का भी प्रत्यक्ष नहीं होता। 
ससे साबित होता छे कि पदार्थ का स्वरूप होना प्रत्यक्ष होने सें 
“नियम नहीं, किन्तु इन्द्रियों की स्वच्छता हेतु हे । 
प्र०--आपने जो अशणुओं को कार्यहूप कहकर अनित्य 
सिद्ध किया तो क्या अरब कोई वस्तु आपके मत में है या नहीं ? 
इस पर आचाये अपना सत दिखाते हैं | 
उ०-न परिमाणचातुर्विध्य द्वाभ्यां दद्योगात्‌ ॥ ६० ॥ 
अर्थ--जो मनुष्य अर, महत, दीघ, हस्व यह चार भेद मान 
कर परिमाण चार तरह के सानते हदे। ऐसा मानना ठीक नहीं हे; 
“क्योंकि जिस बात के सिद्ध करने को चार प्रकार के परिमाण 
मानते हैं बह बात अग़ु और महत्‌ इन दो तरह के परिमाणों 
से भी सिद्ध हो सकती है |-दीघ ओर हस्व यह दो परिमाण महतत्‌ 
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परिमाण के अबान्तर ( भ्रीतर रहने बाल्ले ) भेद हैं । यदि गितती 
बढ़ानी ही स्वीकार है तो एक तिरछो अर, एक.- सीधा अखु, 
ऐसे ही बहुत से भेद हो सकते हैं; लेकिन ऐसा होना ठीक नहीं । 
और हमने जो अरुओं को अलित्य प्रतिपादन किया भरा वह 
सिफ प्रथ्वी आदि के गुण को अनित्य कहा था; किन्तु अशु 
परिमाण द्रव्यों को अनित्य नहीं प्रतिपादन किया था, क्योंकि हम 
भी तो अगर नित्य मानते हैं । 
प्र०---जब प्रकृति ओर पुरुष के सिवाय सबको अलित्य 
कहा तो प्रत्यभिज्ञा किस तरद हो णकती है, क्योंकि जय राव 
पदार्थों को नाशवान्‌ मान लेंगे तत्र प्रत्यभिज्ञा नहीं हो सकती है । 
प्रत्यभिज्ञा का लक्षण पहले अध्याय में कह आये हैं । 
उ०-अनित्यत्वेषपि. स्थिरतायोगात्‌ू. अत्यमिज्ञार्न: 
स्ासमान्यस्य ॥ ६१ ॥ 
अर्थ--यद्यपि प्रकृति और पुरुष के सिवाय जितने सामाम्य 
पदार्थ हैं वे सब ही अनित्य हैं तथापि हस उनको स्थिर सासते 
हैं, लेकिन ज्षणिक्रवादियों के समान हर एक क्षुश में परिबर्तन- 
शील ( लोटना अर्थात्‌ उल्नट-फेर ) नहीं मानते है; इस वास्ते 
प्रत्यभिज्ञा हो सकती है । 
न तदपलापस्तस्मात्‌ ॥ ६२ ॥ 
अर्णथ--अतएवब सामान्य पदार्थ कुछ न रहा ऐसा नहीं कहा 
जा सकता, किन्तु ऐसा कहा जा सकता है कि सामान्य पदार्थ 
लित्य नहीं हैं । 80 2 
नान्यनिद्ृत्तिरूपत्व॑ भावप्रतीते! ॥ ६३ ॥ 
अशा->सासान्य प्रदार्थों को अनित्य नहीं कह खकते हें,. 


( १५७ ) 


ज्योंकि उनकी विद्यमानता दीखती हैं। ऑंशय यह हैं कि जब 
आचाये प्रकृति ओर पुरुष के सिवाय सबको अनित्य मानते हैँ 
सो प्रत्यभिज्ञा केसे होगी ? इस शझ्छा को दूर करनें के वास्ते यह 
सूत्र कहा गया है कि सांसान्य पदार्थ किसी प्रकार अनित्य॑ नहीं 
हों संकते हैं; क्योंकि वे भीं दीखते हैं ; 


प्र०--प्रत्यभिज्ञा के वास्ते जो सामान्य पदाथों को रिथिर 
साना गया है उनको स्थिर सानने की क्‍या जरूरत है? क्योंकि 
जिस पदार्य में प्रत्यभिज्ञा होती है उस तरह के दूसरे पदार्थ में 
भी प्रत्यभिन्ना हो सकती है; जेंस--किसी वक्त में घढ़े कों देखा 
था छुछ दिनों बाद उसी सूंइ्त को एक घड़ा और देखा उसमें 
भी यही बात घट सकती है कि जो घड़ा पहले देखा था वंह हीं 
यह है, क्योंकि घढ़े तो दोनों एक ही सूंरत के हैं ? 


उ०-न तच्चान्तरं सादश्य॑ प्रत्यक्षीपलब्धेः || 8४ ॥ 
अर्थ-- एक घढ़े के समान दूसरा घड़ा प्रत्यभिज्ञा का कारण 
नहीं हो सकता; क्योंकि यह वात तो प्रत्यक्ष ही से दीखती है कि 
जो घड़ा पहिले देखा था उसमें, ओर अब देखा है इंसमें, फक है 
इसलिये संदश ( समान ) पदार्थ प्रत्यभिज्ञा का करण नहीं हे, 

इस कारण सामान्य पदार्थ ओर उनकी स्थिरता माननी पड़ेगी ।. 


प्र०--जो शक्ति पहिले देखे हुए घड़े में है वही शक्ति इस 
समय दीखते हुए घड़े में है। उम्र शांक्त के ही प्रकाश होने से | 
प्रत्यभ्िज्ञा क्यों ने मांनीं जायं। क्योंकि सब घड़ें एक ही शंक्ति 
वाले होते हैं, इंस वास्ते दूसरे. घड़े के देखने से प्रत्यभिज्ञा को 
मानना हीं चाहिये ? 


. उ०-निजरशंइत्यमिव्यक्वियाँ वेशिष्य्यात्‌ तदु पलब्घे-॥६५॥ 
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, अथथ--घटादि पदार्थों की शक्ति का प्रकाश होना प्रत्यभिन्ना 
'में हेतु नहीं हो सकता, क्‍योंकि यह वात तो अर्थापत्ति से सिद्ध 
है। यदि सब घड़ों में समान (बराबर) शक्ति न होती तो उनका 
घड़ा नाम क्‍यों होता ? इस वास्ते समान. आकृति ओर समान 
शक्ति प्रत्यभिज्ञा का हेतु नहीं हो सकती, किन्तु वही पदार्थ ज्ञो 
पहिले देखा है दूसरी बार देखने से प्रत्यशिज्ञा का हेतु हो सकता 
है | इस वात से सिद्ध हो गया कि सामान्य पदाथ अनित्य होने 
पर भी स्थिर है ओर हसी से प्रत्यभिज्ञा भी होती हे । 


प्र०---एक घड़े भें जो संज्ञा ( नाम ) संज्ञी ( नास वाला ) 
सम्बन्ध है वही सम्बन्ध दसरे घड़े से भी है फिर उसमें प्रत्यभिन्ना 
क्यों नहीं होती ९ 

उ०-न संज्ञासंश्िसम्वन्धोषपि ॥ 8६ 

अअ्--संज्ञा-संज्ञि का सम्बन्ध भी ग्रत्यभिज्ञा में देतु नहीं हो 
सकता, क्योंकि थे भी अर्थापत्ति से जाना ज्ञा सकता है कि 
संज्ञा-संज्ञि सम्बन्ध सब घड़ों में बराबर है परन्तु इतने पर भी 
अनेक घड़ों में अनेक भेद रहते हैं, इस कारण प्रत्यभिज्ञा नहीं 
हो सकती ओर सरन्नासंज्ञि सम्बन्ध होने पर भी दूसरा पदाथे 
प्रत्यभिज्ञा का हेतु नहीं हो सकता, क्‍यों कि--- 


न सम्बन्धनित्यतों भयानित्यत्वात्‌ ॥ ६७ ॥ 
अथथ--घटादि पदार्थों का सम्बन्ध नित्य नहीं है, क्योंकि 
संज्ञा ओर संज्ञो ये दोनों अनित्य हैँ। तात्पय यह है कि जो घड़ा 
घट नाम से पुकारा जाता है उस घड़े के नाश होते ही उसकी 
संज्ञा का भी नाश हो जाता है क्योंकि उस घड़े के टूटने पर उस 
“को फिर घड़ा नहीं कह सकते दें किन्तु कपाल ( ठीकरा ) कह 
* सकते हैं । जबकि फिर दूसरा घड़ा नजर आया तो उसकी दूसरी 
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घट संज्ञा हुई | दूसरी घट संज्ञा के होने में समता कहां रही 
जब समता ही नहीं हे तो प्रत्यभिज्ञा केसी ? क्‍योंकि वह प्रत्य-- 
अिज्ञा उसी पदाथ में होती है ज्ञिसकों कभी पहले देखा हो. 
आर जो घड़ा पहिले देखा था उसका तो नाश हो गया,. जिसको” 
अब देख रहे हे वह दूसरा हे, तो वह पहिले देखा हुआ नहीं हो 
सकता, इसी से प्रत्यभिज्ञा भी नहीं दो सकती । 


“सास अनित्य हो परन्तु सम्बन्ध तो नित्य ही मानना 
चआाहय 
उ०-नातः सम्बन्धों धर्मिग्राहकमानबाधात्‌ | &८ ॥ 
अथ--जवकि संज्ञा-संज्ञी दोनों ही अनित्य सिद्ध हुए तोः 
नका सम्वन्ध केसे नित्य हो सकता है ? क्योंकि सम्बन्ध जिन 
प्रमाणों से सिद्ध होता है उनसे ऐसा कहना नहीं बन सकता कि 
सम्बन्धी चाहे अनित्य हो पर सम्बन्ध को नित्य मानना चाहिये ।. 
उत्तर यह है कि यह बात किसी प्रकार ठीक नहीं हो सकती कि. 
सम्बन्धी तो अभित्य दो ओर सम्बन्ध नित्य हो । 
प्र०--शुश ओर शुणी का नित्य समयाय सम्बन्ध शास्त्रों: 
से सुदा जाता है ओर वास्तव में वे दोनों- अनित्य हैं, यह केसे: 
ठीक हो सकता है ? 
०--न समवायो5हित प्रमाशाभावात्‌ ॥ ६६ ॥ 
अथ--समवाय कोई रूम्बन्ध नहीं है प्रमाण के न होने से । 
उभ्यत्राप्यन्यथासिद्धेन प्रत्यक्षमचुमानं वा ॥१००॥ 
अथ--घड़ा सिद्टी से बना हे व बना होगा, इन दोनों तरह के 
ज्ञानों में अन्यथा सिद्ध हे, इस वास्ते समवाय को मानले की कोई 
जरूरत नहीं । इस सूत्र का स्पष्ट भाव यह है कि घट का : उपादान 
कारण मिट्टी हैः ओर यह बात प्रत्यक्ष दीखती है कि मिट्टी से ही 
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“घड़ी बनंतां हे और अलुमान भी किया जोतो है। इस प्रकार यंहं 
भी उक्त ( कहे हुए ) प्रमाणों से सिद्ध ( साबित ) हुआ कि बिना 
मिट्टी के घड़ां नहीं बंन सकता हे, इसलिये घंट ओर मिट्टी का 
संम्बन्ध हुआ, लेकिन संमवाय कोई सम्बन्ध नहीं है । 


प्र०--यंदि समवाय सम्बन्ध न माना जाय तो दो कपालों 
का संयोग .( मेल ) घट की उत्पत्ति में हेतु होता हे, उसको क्‍या 
कहेंगे ओर इस बात को केसे जानेंगे कि दो कपांलों का संयोग 
'घट की उत्तत्ति में हेतु है ? जिन दो अवयबों (टुकड़ों) के मिलने 
से घड़ा-बनता है उनकोः कपाल- कहते हैं: ? 
उ०-नालुमेयत्वमेवः क्रियाया. भनेदिषठस्थ तत्तद्वतो 
रेवापरोच्षप्रती ते! ॥ १०१ ॥ 
अंथ--क्रियो और क्रिया वालें का संयोग होकर चह बरेता 
. है, इन वात के जानने के लिये अनुमान की कोई आवश्यकतों 
नहीं हें. क्योंकि पास रहनेवाले कुम्हांरे की प्रत्यक्ष क्रिया को देख 
'कर ही जान लेते हैं कि दो कपालों के मिलने से घंट बनता हैं, 
इंसलिये जवतक वह घड़ा मोजूद रहेगा, तबतक सम्बन्ध भी 
जरूर रहेगा, इसके लिये संमवाय सम्बन्ध के मानने .की कीई 
जरूरत नहीं है । 


दूसरे अध्याय में यह मतमेद कह चुके हैं. कि शरीर पांच- 
भौतिक हैः । अब उन. मर्तों- कीः सत्यासत्यता: दिखाते: हैं. कि वे - 


“मत सच्चे हें या भूठे । 
न पांचंभोतिक॑ शरीर बहूनाम॒ुप्रादांनायोगातू || १.० २।। 
अध--शरीर पांचभौतिक नहीं: हैः अर्थात्‌ पृथ्वी, जल) तेज 
चायु#आकाशः से! शरीर की उत्पत्ति नहीं हे, क्योंकि बहुत से: 
पदीर्थ एकपंदार्थ के! उपादान कारण (जो जिससे” बने, जेसे 
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ट्री से घड़ वनता है) नहीं हौ सकते; इस कारण शरीर को 
सिर्फ पार्थिव ( प्रथ्वी से वना हुआ ) ही मानना चाहिये, और 
जो अग्नि आदि चार भूत इसमें कहे जाते हैं वे सिफ नाम- 
जात्र को ही हैं । कोई-कोई स्थूल्न शरीर को ही मानते हैं उसका 
भी खण्डन करते हैं | 


न स्घूलमिति नियम - आतिवाहिकस्यापि 
चृ धमानत्वात्‌ ॥ १०३ ॥ : 

अर्थ--स्थूल शरीर ही है, ऐसा कोई नियम भी नहीं हे 
क्योंकि आतिवाहिक अर्थात्‌ लिंग शरीर भी मोजूद है। यदि 
लिंय शरीर को न माना जाय तो स्थू्न शरीर में गमनादि . क्रिया 
ही नहीं हो सकती । इस वात को तीसरे अध्याय में विस्तार- 
पूर्वक कह आये हैं जेसे--तेल बत्ती रूप से उत्पन्न हुई दीप की 
शिल्वला सम्पूरा (सब ) घर का प्रकाश कर देती हे, इसी तरह 
- लिंग शरीर भी स्थूत्न शरीर को अनेक व्यापारों में लगाता हे, 
ओर इस बात को भी पहले कह आये हैं कि इन्द्रियां गोलकों 
से अतिरिक्त हैं, इसके साबित करने को ही इन्द्रियों की शक्ति 
कहते ह्द ॥ 

नाग्राप्तप्रकाशकत्वमिन्द्रियाण मग्राप्ते सर्व- 

तेवां ॥ १०४ ॥ 


अर्थ--जिस पदार्थ का झइन्द्रियों से कोई भो सम्बन्ध नहीं .. 
है उसका इन्द्रियां प्रकाश नहीं कर सकतीं। यदि कम करती हैं 
तो देशान्तर ( दूसरी जगह ) में रक्खी कोई वस्तु का भी प्रकाश 
करना सिद्ध हो जायगा, परन्तु ऐसी बात न तो नेत्रों से देखी 
ओर न कानों से सुनी। इस सूत्र का स्पष्ट भाव यह है कि 
इन्द्रियां उसी पदाथ को प्रकाश. कर सकती हैं जिससे उनका 
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सम्बन्ध होता है, सम्बन्ध रहित प्रकाश करने सें उनकी शक्ति 
नहीं है। यदि इन्द्रियों में यह शक्ति होती कि बिना सम्बन्ध वाले 
पदार्थ को भी प्रकाश कर दिया करतीं तो देशान्तर के पदार्थ का 
भी प्रकाश करना कुछ मुश्किल न होता । ओर जब दृसरी जगह 
रक्खे हुए पदार्थों का नेत्र आदि इन्द्रियों को ज्ञान हो जाया 
करंता है कि वह वस्तु अमुक स्थान में रकखी है तो उनको सब्व- 
ज्ञता प्राप्त हो सकती है, इसलिये ईश्वर और इन्द्रियों भें कुछ भेद 
नहीं हो सक्रता, क्योंकि ईश्वर सबज्ञ है ओर हन्द्रियां भी सर्वज्ञ 
हैं, ऐसा ही कहने में आवेगा | इस कारण यही बात माननी ठीक 
है कि नेत्र आदि इन्द्रियां उस वस्तु का ही प्रकाश कर सकती हैं 
जो उनको दीखती हैं. । 

प्र०--अपसर्पण ( फेलाना ) तेज का धर्म दे और तेज 
पदाथ_का प्रकाश करता है । इसी तरह नेत्र को भी तेजस्वरूप 
मानना चाहिये; क्‍योंकि वह नेत्र भी पदार्थ का प्रकाश करता हैः। 
.. उ०--न ॒ तेजो्पसर्पणात्‌_ तैजस. चछुब त्ति 

तस्ततूसिद्ध: ॥ १०४ ॥ 

अर्थ--निस्सन्देह तेज में फेलने की शक्ति है, परन्तु इससे 
चक्तु ( आंख ) को तेज स्वरूप नहीं कह सकते; क्योंकि जिस बात 
के सिद्ध करने के लिये नेत्र को.तेजर्वरूप मानने की जरूरत है 
वह वात इस रीति से सिद्ध हो सकती है कि जो नेत्र की वृत्ति है 
( जिससे कि पदार्थ का प्रत्यक्ष होता है ) उसी से पदार्थ का 
प्रत्यक्ष माना जाय । 
हर ७ ४ त्तसिद्टि 

प्राप्ताथप्रकाशलिगात्‌ इंत्तिसिद्धि! | १०६ ॥ 
अर्थ--नेत्र का जिस पदार्थ से सम्बन्ध होता है उसको ही 
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प्रकाश करता है, इससे साफ-साफ सिद्ध होता है कि चक्ष की 
वृत्ति तेजसवरूप है नेत्र तेजस्वरूप नहीं हैं: । 

प्र०--जत्र नेत्र का पदार्थ से सम्बन्ध होता है तब नेत्र की 
बृत्ति शरीर को बिना छोड़े उस पदाथ पर केसे जा पड़ती है ? 

उ०--भागगुणाभ्यां तत्त्वान्तरं वृत्तिः सम्बन्धा् 

सर्पतीति ॥ १०७॥ 5 

अथर--नेत्र आदि की वृत्ति पदार्थ के सम्बन्ध के वास्ते जाती . 
है, इससे नेत्र का भाग ( टुकड़ा ) या रूप आदि गुण ूत्ति नहीं 
हैं, किन्तु भाग ओर गुण इन दोनों से भिन्न ( जुदा ) एक तीसरे 
पदथ का नास वृत्ति है; क्‍योंकि यदि चक्ष आदि के भाग का 
नाम वृत्ति होता तो एक-एक पदार्थ छा एक-एक बार नेत्र से 
सम्बन्ध होने पर सहसख्न-सहस्न नेत्र के टुकड़े होकर उसका नाश 
हो .जाना योग्य था और यदि गुण का ही नाम वबृत्ति 
होता तो गुण जड़ होते हैं, इस वास्ते वृत्ति का पदार्थ के 
साथ सम्बन्ध होते ही पदार्थ में चला जाना नहीं हो सकता 
था। अतः भाग और गुण इन दोनों से बृत्ति भिन्न एक 
पदाथ है । 

प्र०--ऐसेः लक्षणों के करने से एक वृत्ति द्रव्य सिद्ध होता है 
तब इच्छा आदि जो बुद्धि के गुण हैं उनको वृत्ति क्यों माना है ? 
क्योंकि गुणों का नाम वृत्ति नहीं हो सकता । 

उ०- न द्रव्यनियमस्तद्योगात्‌ ॥ १.०८ ॥ 

अथ--वृत्ति द्रव्य ही है, यह नियम नहीं; क्योंकि अनेक 
वाक्यों में ऐसे विषय पर भी वृत्ति शब्द का व्यवहार देखने में 
आता है जहां पर द्रव्य का अथः नहीं हो सकता; जैसे--वैश्य « 
वृत्ति; शुद्व बृत्ति इत्या:दे । अत: हमने जिस विषय पर वृत्ति को 
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द्रव्य माना है उसी बिंषय पर द्रव्य है, और जगह जेसा अर्थ हो 


चेसा ही करना चाहिये । इस बात को भी पहिले कह चुके दें कि 
पांचभौतिक शरीर सिफ नाममात्र ही है वास्तव सें तो पार्थिव है । 
आअव इस बात का विचार किया जाता है कि ज्ञिन झनिद्रयों के 
आश्रय से शरीर है वे इन्द्रियां जेसे कि हम लोगों की आद्लार से 
पैदा हैं वेसे ही ओर देशों के मनुष्यों की भी अहड्लार से ही पेदा 
होती हैं पंचभूत से नहीं पैदा होतीं । 


न देशभेरेष्प्यन्योपादानतास्मदादिवल्लियम) (१ ०६॥ 


' ञ्रथ-देश के भेद होने पर भी वस्तु का दूसरा उपादान नहीं 
हो सकता, क्योंकि जेसे हम लोग ओर देशों में जाकर वास करने 
लंगते हैं, परन्तु इन्द्रियां नहीं बदलतीं वे ज्यों' की त्यों रहती हैं, 
हमाश देश ही ते पलट जांता है । यदि देश भेद ही इन्द्रियों के 


बदलने में वा ओर उपादान कारण करने में हेतु होता हे तो<«हम 


ज्ञोगों की इन्द्रियां भी वहां जाकर जरूर बदल जातीं, ज्लेकिन ऐसा 


देखने में नहीं आता, इससे सिद्ध होता है कि इन्द्रियाँ पांचभोततिक 


नहीं, किन्तु अह्कार से पेंदा हैं । 


में भी इच्द्रियों का कारणत्व स्थापन किया जाता है, जेसे--आग 


प्र०--जब कि इन्द्रियों की अहझ्लार से उत्पत्ति हैः तो उनको 
ओतिक क्‍यों प्रतिपादन किया है ? 
_ उ०--निमित्तव्यपदेशात्‌ तद्व्यवदेश: || ११० ॥ 


ध्छ्‌ 


अर्थ--इन्द्रियों का निमित्त जो अहझ्लार है उससे ही पंचभूतों 


._ यद्यपि काष्ठादि रूप नहीं है तथापि उसको लकड़ी की आग इत्यादि 


«रूपों से पुकारते हैं; इसी तंरद इन्द्रियां भी भोतिक नहीं हैं, तो मी... 


उनको भोतिक कहते हैं 
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प्र०--सष्टि कितने प्रकार की है ? 
उ०--छ: प्रकार की, देखो-- 


ऊष्मजाणडजजरायुजो ड्िज्जसंकल्पिकसांसिद्धिक चेति _ 
न नियमः ॥ १११ ॥ 


अथ--(१) ऊष्मज (जो पसीने से पेदा होते हैं, जेसे लीख 
आदि);(२) अण्डज (जो अण्डे से पैदा होते हैं, जेसे मुर्गा आदि); 
(३) जरायुज (जो भिल्‍ली से पैदा होते हैँ, मनुष्य आदि ); (४) 
उद्धिज्ज (जो जमीन को फोड़कर पेदा होते हैं, पेड़ आदि ); (५) 
सांकल्पिऋ (जैसे सृष्टि के आदि में बिना माता पिता के देवऋषि 
पेदा होते हैं )) (६) सांसिद्धिक ( जेसे खान में धातु बनते हैं )। 
आचाय ( कपिलजी ) ने यही छः प्रकार की सृष्टि मानी है 
लेकिन इन छु: प्रकार के सिवाय और किसी तरह की सृष्टि नहीं 
है, ऐसा नियम भी नहीं; क्‍योंकि शायद किसी दशा में भूतों की 
सृष्टि इनसे अन्य प्रकार की हो । आचाय.के निश्चय ( तहकीकात ) 
से तो छः ही प्रकार की सृष्टि देखने में आती 


सर्वेषु पृथिव्युपादानमसाधारण्यात्‌ तद्व्यपदेशः 
पूर्वेबत्‌ ॥ ११२ ॥ ् 


अर्थ--इन सब प्रकार की सष्टियों का साधारण उपादान 
. कारण प्रथिवी है, इसलिये इनको पार्थिव कहना योग्य है, और 
जो पांचभूतों का व्यपदेश ( नाम ) सुना जाता है वह पूलकथन 
( पहिले कद्दा हुआ) के समान समभता चाहिये अथांत्‌ मुख्य 
उपादान कारण प्रथिवी है ओर सब गोण हैं । 

-  प्र०--इस शरीर में प्राण ही प्राधान ( मुख्य ) है, इसलिये 
प्राण को ही देह का कर्ता मानना चाहिये 2 


( १६६ / 


उ०-न॒ देहारम्भकस्य ग्राणत्वमिन्द्रियशक्तितस्त- 
त्सिद्वे! ॥ ११३ ॥ 


अथ--शरीर का कर्ता प्राण नहीं हो सकता, क्योंकि प्राण 
इन्द्रियों की शक्ति से अपने काय को करता है और इन्द्रियों के 
साथ प्राण का अन्बय-व्यततिरेक इृष्टान्त भी हो सकता है कि जब 
तक इन्द्रियां हैं तव तक प्राण हैं, जब इन्द्रियां नाश हो गई तब 
प्राण भी नाश होगया, इसलिये प्राण को देह का कारण नहीं 
कह सकते। 
; प्र०--जबकि शरीर के बनने में प्राण कारण नहीं है तो बिना 
प्राण के भी शरीर की उत्पत्ति होनी चाहिये ? 
उ०--भोक्तुरधिष्ठानाद_ भोगायतननिर्माणमन्यथा 
पूतिभावप्रसंगात्‌ ॥ ११४ ॥ 
अथ--भोक्‍ता ( पुरुष ) के व्यापार से शरीर का बचमा 
हो सकता है। यदि वह प्राणों को अपने-अपने स्थान न लगावे 
तो प्राण-वायु कभी भी ठीक-ठीक रसों को नहीं पक्का सकता | जब 
रस ठीक तरह से न पकेंगे तो शरीर में सेकड़ों तरह के रोग पैदा 
हो जायंगे और दुगेन्‍्ध आने लगेगी। अतएवं, यद्यपि प्राण 
'कारण है लेकिन मुख्य कारण पुरुष को ही मानना चाहिये। 
प्र<--जो अधिष्ठाठ॒त्व॑ ( बनानेवालापन ) पुरुष में माना 
जाता है वह अधिष्ठातृत्व यदि प्राण में ही माना जावे तो क्‍या 
हानि है ? ः 
उ०--श्रत्यद्वारा स्वाम्यधिष्ठितिनेंकान्तात्‌ ॥ ११४ ॥ 
अथ--इस- प्रकार हम भी पुरुष को अधिष्ठाता मानते हैं । 
जैसे राजा अपने भृत्यों ( नोकरों ) के द्वारा मकानादिकों को बन- 
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या कुक 0 मा 0 
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वाता है ओर वह मकानदि राजा के बनाये हुए हैं, इस प्रकार 
लोक में प्रसिद्ध होते हैं ओर उन मकानों का मालिक भी राजा 
ही है | इसी प्रकार पुरुष भो प्राण ओर इन्द्रियां के द्वारा शरीर 
को चल्लाता है, परन्तु अकेला आप नहीं चलाता और बिना उसके 
यह शरीर चल नहीं सकता,इससे वह अधिष्ठाता समभा जाता है | 
व इस से आगे पुरुष का मुक्त दशा में स्वरूप आदि 
कद्दते हैं । 

समाधिसुदु॒प्तिमोक्षेषु त्रह्मरूपता। ११६ ॥ हू 
अथ--समाधि, सुपुप्ति ओर मोक्ष में पुरुष को ऋह्मरूपता 
जाती है अर्थात्‌ जेसा ज्रह्म आनन्दस्वरूप है वेसे ही जीव भी 
आनन्दस्वरूप हो जाता है । इस सूत्र का अर्थ और टीकाकारों 
ने ऐसा किया है कि समाधि, सुपुप्ति, मोक्ष इन तीनों अवस्थाओं 
में जीव त्रह्म हो जाता है, परन्तु ऐसा अर्थ करना ठीक नहीं है, 
क्योंकि रूप शब्द का सारश्य अर्थ है, जेसा कि अमुक मनुष्य 
देवस्वरूप है इसके कद्दने से यह प्रयोजन सिद्ध हो जाता है कि 
यह देव नहीं हे, किन्तु देवताओं के-से उसमें गुण हैं | ( विद्वा- 
“सोहि देवा:) जो बिद्वान्‌ हैं. उनको ही देवता कहते हैँ, इस बात 
को कह चुके हैँ | इसी से उसको देवस्वरूप कहा गया। यदि 
देवता ही कहना स्वीकार होता अमुक्त मनुष्य देवता है इतना 
ही कहना योग्य था; इसलिये इस कह्दे हुए सूत्र में भी त्रद्यरूप 
कहने से यह प्रयोजन है कि जीव: में त्र्म के-से कितने ही गुण 
इन अवस्थाओं में हो जाते हैं, परन्तु जीव त्रद्म नहीं हो जाता 
है | यदि आचाये को भी यही बात स्वीकार होती कि उक्त जीव 
अहम हो जाता है तो “द्यरूपता? न कहते, किन्तु “ब्रह्मत्वम”? ऐसा 
कहते । जो त्रह्म को और जीव को एक मानते हैं. उनका मत इस 

ज्ञापक से दूषित हुआ । 


५ १६८ ) 
प्र०--जब समाधि ओर सुषुप्ति में भी आनन्द प्राप्त हो 


जाता है, तो मुक्ति के लिये उपाय करने की क्या जरूरत है, और 
मुक्ति में अधिक कौनसी वात रही है ? 


उ०--द्योः सब्नीजमन्यत्र तद्धति:ः ॥ ११७ ॥ 

: अथ--समाधि और सुषुप्ति में जो आनन्द प्राप्त द्वोता हैः 
वह थोड़े ही समय के लिये होता हे और उसमें वन्ध थी बना 
रहता है| मोक्त का आनन्द बहुत समय तक बना रहता और 
वंध का भी नाश हो जाता है, यह ही भेढ समाधि और सझुपुप्ति 
इन दो तरह के आनन्दों ओर मोक्ष के आनन्द में है । 

प्र०--समाधि: और सुपुप्ति यह दोनों प्रत्यक्ष दीखती हैं, 
परन्तु मोक्ष प्रत्यत्त नहीं दीखता; इसलिये इसमें आनन्द न 
* कहना चाहिये। 
उ०-द्वयोरिव त्रयस्यापि दृषटस्वान्न ठु हो ॥ ११८ ॥ 
. अरथथ--जेंसे समाधि ओर सुषुप्ति यह दोनों प्रत्यक्ष दीखती हैं, 
बेसे ही मोक्ष भी प्रत्यक्ष दीखता है । वह प्रत्यक्ष इस प्रकार होता है 
कि जब तक मनुष्य किसी कर्म को करके उसका फल नहीं भोग 
लेता है, ततब्र तक उस कम के साधन करने के लिये उसकी नीयत 
नहीं होती; जेसे--पहले भोजन कर चुके हैं तो दूसरे दिन भी 
भोजन करने के लिये उपाय किया जाता है । इसी तरह जब 
पहिले कभी जीव मोक्ष के सुख को जान चुका है तब फिर भी 
मोक्ष-सुख के लिये उपाय करने की नीयत होती है। यदि यह 
कद्दा जावे कि इस जन्म में जिस मनुष्य ने कभी राज्य सुख नहीं 
भोगा है, परन्तु उसकी यह इच्छा रहती हे कि शब्य का सुख 
: प्राप्त हो । इसका यह उत्तर है कि राज्य में जो सुख होता हैः उसको 
तो नेत्रों से देखते हैं । इससे यह साबित हुआ कि या तो मोक्ष 
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का सुख कभी आप उठाया है अथवा किसी को मोक्ष से 
आलन्दित देखा हे, इसलिये उसकी मोक्ष सुख में नीयत होती 
है, यही प्रत्यक्ष प्रभाण है, और अनुमान से इस प्रकार मोक्ष की 
जान सकता है कि सुपुष्ति में जो आनन्द प्राप्त होता हैः उसको 
नाश करनेवाले चित्त के रागादि दोष हैं ओर वे रागादिक: 
ज्ञान के अतिरिक्त और किसी प्रकार नाश नहीं हो सकते हैं । 
जब ज्ञान भ्राप्त दो जायगा तब सुषुप्ति आदि सब अवस्थाओं की 
अपेक्षा जिसमें अधिक समय तक आनन्द की प्राप्ति हो, ऐसी 
आअबस्था को मोक्ष कहते हैं । 

प्र०--समाधि में तो वेराग्य से कर्मा की वासना कमती: 
हो जाती हे, इस वास्ते समाधि में तो आनन्द प्राप्त हो सकता है; 
परन्तु सुषुप्ति में वासना प्रवत्न होती हे, तो पदार्थों का ज्ञान भी 
अवश्य होगा अर्थात्‌ बासनायें अपसे विषय की तरफ खेंचकर 
उनमें जीव को लगा देंगी । जब पदाथ का ज्ञान रहा तो आनन्द 
प्राप्ति केसी ? 


उ०-चबासनयानर्थरूयापन दोषयोगेडपि न निमित्तस्य 


प्रधानबाधकत्वस्‌ ।। ११६ ॥ 


अर्थ--जे से बेराग्य में वासना कमती होकर अपना प्रभाव 
नहीं दिखा सकती, इसी तरह निद्रा-दोष के योग से भी वासना 
अपने त्रिषय की ओर नहीं खींच सकती; क्‍योंकि बासनाओं का 
निमित्त जो संस्कार हे वह निद्रा के दोष से- बाधित हो चुका 
है, इस वास्ते सुपुप्ति में भी समाधि की तरहः आनन्द रहता है। 
पहले इस बात को कह चुके हैं कि संस्कार के लेश से जीवन्मुक्तः 
शरीर वना सकता हे । 

प्र०--जब संस्कार से शरीर वना रहता है वहः एक ही संस्कार 


( १७० ) 


डस जीव के प्राण धारणरूपी क्रिया को दूर कर देता हे वा 
जुदी-जुदी क्रियाओं के वास्ते जुदे-जुदे संस्कार हैं ? 

उ०-एकः संस्कार: क्रियानिवर्तको नतु ग्रतिक्रियं 
संस्कारमेदा बहुकल्पनाग्रसक्त ! ॥ १२० ॥ 


अर्थ--जिस संस्कार से शरीर का कार्य चल रहा है बह 
एक ही संस्कार निवृत्त होकर शारीरिक क्रियाओं को भी दूर कर 
देता है । हर एक क्रिया के वास्ते अलग-अलग संस्कार नहीं 
मानने चाहियें, क्‍योंकि बहुत से संस्कार हो जायंगे और उन 
बहुत से संस्कारों का होना व्यथ है । 

प्र०--सुषुप्ति अवस्था में वाह्म पदार्थों का ज्ञान नहीं होता, 
इस कारण उस दशा में शरीर को भोगायतन मानना ठीक नहीं । 


उ०-न बाह्मबुद्धिनियमो चइक्षगुल्मलतोपधिवनस्पति- 
तणवीरुघधादीनामपि भोकत॒भोगायतनत्दं पूर्वचत्‌ || १२१ |॥ 


अथ--जिसमें बाह्य बुद्धि होती है उसको शरीर कहते हैँ, 
यह नियम भी नहीं है; क्योंकि मृतक शरीर में बाह्य बुद्धि नहीं 
होती है तो कया उसको शरीर नहीं कह सकते हैं। और 
वृक्ष,गुल्म, ओषधि, वनस्पति, तृण, वीरुध आदिकों में बहुत से 
जीव भोग के निमित्त रहते हैं ओर उनका बाहर के पदार्थों से 
कुछ भी सम्बन्ध नहीं रहता, यदि बाहर के . पदार्थां के ज्ञान 
से ही शरीर माना जावे तो उनके शरीर को शरीर न मानना 
चाहिये | 


प्र०--क्या वृक्त में जीव हे फ्ि नहीं ? 
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उ०--तृक्ष में जीव नहीं है किन्तु यहां वृक्त में रहने वाले 
जीव से अमिप्राय है, क्योंकि गूलर आदि के फज्ञों में जो जींव 
रहते हैं उनको बाहर के पदार्थों से कुछ सम्बन्ध नहीं होता .। 

प्र---यदि वृक्ष में जीव न हो तो वह बढ़ नहीं-सकतता 

ड०--चढ़ना, घटना, जीव का धर्म नहीं प्रकृति का धम है; 
क्योंकि संयोग से चीजें वढ़ती और वियोग से घटती हैं, यहां 
तक कि पत्थर ओर पहाड़ भी बढ़ते हैं । 

प्र०---जिनमें जीव है वे अन्दर से बढ़ते हैं और जिनमें 
नहीं वे वाहर से बढ़ते हैं | चूकि बृक्त अन्दर से बढ़ते हैं इस 
बास्ते इनमें जीव मानना चाहिये ? 

उ०--यह कोई नियम नहीं कि जो अन्दर से बढ़ते हैँ. उनमें 
अवश्य जीव हो, किन्तु जो चीज आग के सबच्॒व से बढ़ती है 
वह अन्दर से बढ़ती है, ओर जो पानी के सबब से बढ़ती हे 
वह बाहर से बढ़ती है । ॥ 

प्र०--अन्दर से बढ़ने वाली चीज नज़र नहीं आती ? . 

उ०--चने जत्र ज्ाले जाते हैं तव अन्दर से बढ़ते हैं, यहां 
तक्र कि पहले से दूने बढ़ जाते हैं । 

प्र०--बृक्ष में जीव मानने से क्या संदेह उत्पन्न होते हैं ? - 

उ०--पहले तो यह संदेह होगा कि एक वृक्ष में जितने 
'फल्न हैं उन सत्र में एक जीव है या बहुत से जीव हैं ।यदि कहो 
कि एक जीव है तो वीज के टूटने से उसे वृक्ष पेंदा नहीं हो 
सकता ओर यदि बहुत जीव हैं तो एक शरीर के अभिमानी 
बहुत से जीव नहीं हो सकते । 

प्र०--जड़ पदार्थों के सहृश बाहरी ज्ञान से प्रथक हो जाता 
है उसमें क्‍या प्रमाण हे ? 


जरा 


( १७२ ) 


उ०--स्मृतेश्व ॥ १२२॥ 

अथ--“शरीरजे: कमव्पेषैयाति स्थावरतां नरः” शरीर से 
पैदा हुए कर्म के दोषों से मनुष्य स्थावर योनि को प्राप्त होता 
है, इस बात को स्मृतियां कहती हैं। इससे सिद्ध होता हे कि 
स्थावर भी शरीरी है ? 5 

प्र०--जब कि वृक्षादिकों को भी शरीरधारी मानते हो तो 
उनमें धर्माधम मानने चाहिये ? ४ 

उ०--न देहमात्रतः कर्माधिकारित्यं वेशिब्ट्य- 
श्रुते! ॥ १२३ ॥ 

-अर्थ--देहधारी मात्र को शुभाशुभ कर्मों का अधिकार नहीं 
दिया गया है, किन्तु श्रुतियों ने मनुष्य जाति को ही धर्माधर्म 
का अधिकार प्रतिपादन किया है | देह के भेद से ही कर्म-भेद 
है, इस वात को आगे के सूत्र से सिद्ध करते हैं । 

त्रिधा त्रयाणां व्यवस्था कर्मदेहोपमोगदेहो- 
भयदेहाः | १२४ ॥ 

अथ्थ--उत्तम, सध्यम, अधम, इन तीन तरह के शरीरों की 
तीन व्यवस्था है और उनके वास्ते ही घम आदि अधिकार हैं । 
एक कम-देह जो सिर्फ कर्मो के करते-करते ही पूरा हो जाय 
जेसे अनेक ऋषि-मुनियों का जन्म तप के करने ही में पूरा 
हो जाता है| दूसरा उपभोग देह जैसे अनेक पशु-पत्ती, कीटादि 
का शरीर कर्मफल भोगते भोगते ही पूरा हो जाता है | तीसरा 
उभय-देह है, जिसने कर्म भी किये हों ओर भोग भी भोगे हों, 


जैसे सामान्य मनुष्यों का शरीर |. केवल दो प्रकारं के देहों के 
लिये कर्म की विधि है, भोग योनि के वास्ते नहीं। मनुष्यों के 


( १७३ ) 


अतिरिक्त और सव उपभोग देह. अर्थात्‌ भोग योनि हैं; इसलिये 
उनको धम्माधम का विधान नहीं है । 
न किखिदप्यनलुशयिन। ॥ १२४ ॥| 


अथ-जो सुक्त हो गया है उसके वास्ते कोई भी विधान नहीं 
हे, ओर न उसको किसी विशेष नाम से कह सकते हैं । 


प्र०--जीक को इस शास्त्र में नित्य माना है तो उस जीव के 


आश्रय में रहनेवाली बुद्धि को भी नित्य मानना चाहिये ? 
उ०--न बुद्ध्यादिनित्यत्वमाश्रयविशेषेषपि 
छ्विंवत्‌ | १२६ ॥ 


अर्थ-यद्यपि बुद्धि आदि का आश्रय जीव नित्य हे तो भी 
बुद्धि आदि नित्य नहीं हैं; जेसे चन्दन का काठ शीत प्रकृतिवाला 
होता है परन्तु आग के संयोग होने पर उसकी शीतलता आग 
में नहीं दो सकती । 


आश्रयासिद्वेश्व ॥ १२७ ॥ 


अथर--जीव चुद्धि का आश्रय हो ही नहीं सकता। इनका 
सम्बन्ध इस तरह है, जेसे रफंटिक ओर फूल का है; इस वास्ते 
प्रतिश्रिम्म कहना चाहिये, आश्रय नहीं । इस विषय पर यह संदेह 
होता है कि आचाय योग की सिद्धियों को सच्ची मानते हैं ओर 
उनके द्वारा मुक्ति को भी मानते हैं; परन्तु योग की ऐसी भी 
सेकड़ों सिद्धियां हैं जो समभ में नहीं आतीं। इस विषय पर 
आचाय आप ही कहते हैं । 


योगसिद्धयो5्प्योफ्धादिसिद्धिवन्नापलपनीया; ॥१२८॥ 
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अथ--जैंसे ओषधियों की सिद्धि होती है अर्थात्‌ एक-एक: 
आओषध से अनेक रोगों की शान्ति होती है, इसी तरह योग की 
सिद्धियों को भी जानना चाहिये । कपिलाचार्य पुरुष को चेंतन्य 
मानते हैं, अतएव जो प्रथ्वी आदि भूतों को चेतन्य मानते हें 
उनके मत को दोषयुक्त ठहरा कर अध्याय को समाप्त करते हैं । 

न भूतचेतन्यं ग्रत्येकाइष्टेः सांहत्येडपि च सांह 

त्येषपि च ॥ १२६ ॥ 

अर्थ--मिलने पर भी भूतों में चेतन्य नहीं हो सकता। यदि 
उनमें चेतनता होती तो उनके अलग-अलग होने पर भरी 
दीखती; किन्तु प्रथक्‌ होने पर उनको जड़ देखते हैं तो चेतन 
केसे मानें ? “सांहत्येषपि च? ऐसा दो बार कहना अध्याय की 
समाप्ति का सूचक है। 

इति सांख्पदर्शने पञचमो5्ध्याय! समाप्तः । 


षष्ठोष्ध्यायः 
पहिले पांच अध्यायों में महर्षि कपिल जी ने अनेक प्रकार 
के प्रमाण और युक्‍्तियों से अपने मत का. प्रतिपादन और अन्य 
मतों का खण्डन किया । अब इस अन्त के छठे अध्याय में अपने 
सिद्धान्त को बहुत सरल रीति पर कहेंगे कि जिससे इस दशैन- 
शास्त्र का सार बिना प्रयास अर्थात्‌ थोड़ी मेहनत से ही समझ 
में आ सके और जो बाते पहिले अध्यायों में कह आये हैं अब. 


( १७५ ) 


उन बातों को ही साररूप से कहेंगे कि जिससे इस दर्शन को 
सम्पूणा सार साधारण मनुष्यों की सम में भी आजाया करे 
( या आजावे ); इसलिये उन वांतों का पुनः कहना पुनरुक्ति 
नहीं हो सकता है । 


अस्त्यात्मा नास्तित्वसाधनाभावात्‌ ॥ १ ॥ - 


अथ--आत्मा कोई पदार्थ अवश्य है, क्‍योंकि न होने में 
कोई प्रमाण नहीं दीखता । 
देद्दादिव्यतिरिक्तो5्सो वैचित््यात्‌ ॥ २ || | 
अर्थ--आत्मा देहादिकों से भिन्‍न पदाथ है क्योंकि उस . 
आत्मा में विचित्रता है । 
पष्ठीव्यपदेशादपि ॥ ३ ॥ 
अथ--मेरा यह शरीर है, इस षष्ठीव्यपदेश से भी आत्मा 
का देह से भिन्‍न पदार्थ होना सिद्ध है | यदि देहादिक द्दी आत्मा 
होते तो मेरा यह शरीर है ऐसा कहना नहीं हो सकता। ऐसे 
कहने से ही श्रतीत होता है कि 'मेरा यह” कोई और वस्तु है, 
यह शरीर कोई और पदार्थ है, एक नहीं । 


: न शिलापुत्रवद्धूमिग्राहकमाने बाधात्‌॥ ४॥ 


अथथ--शिला के पुत्र का शरीर है, इस प्रकार यदि षष्ठी का 
अथ किया जावे तो भी ठीक नहीं हो सकता, क्योंकि धर्मिग्राहक 
' अन्ञुमान से वाध की प्राप्ति आती है । ( भाव इसका यह है कि ) 
यदि ऐसा कहा जाय कि पत्थर का पुत्र अर्थात्‌ जो पत्थर है वही 
पत्थर का पुत्र है, इसमें कोई भी भेद नहीं दीखता । इसी 
प्रकार जो आत्मा है वही शरीर है, ऐसा यदि षष्ठी का अथ किया 
जावे तो भी ठीक नहीं हो सकता; क्योंकि ऐसा कोई प्रमाण 


( १७६ ) 


देखने में नहीं आता जो शिला में पिता पुत्र के भाव को सिद्ध 
करता हो । 
अत्यन्तदुःखनिवृत्त्या हृतकृत्यता | ४ ॥ 
अथ--दुःख के अत्यन्त निवृत्त होने से अर्थात्‌ घिलछुल दूर 
होने से मोक्त होता है । 
यथा दुःखात्‌ क्लेशः पुरुपस्य न तथ्ष सुखादमिल्ापः: ॥॥६॥ 
«  अर्थ--जिस श्रकार पुरुष को ढु:खों से कलेश होता है उसी 
बा पु ३ 
“प्रकार सुख से उसकी अभिलाषा नहीं होती अर्थात्‌ सु्खों से 
अभिलाषाओं का पूरा होना नहीं होता क्योंकि सुख भी प्रायः 
दुःखों से मिले हुए हैं । 
_. न कुत्रापि कोडपि सुखीति ॥ ७ ॥ 
.. अर्थ--कहीं पर भी कोई सुखी नहीं दीखता, किन्तु सुखी 
दुःखी दोनों प्रकार से दीखते हैं । 
तद॒पि - दुःखशबलमिति दुःखपले.. मिकिपन्ते 
विवेचका) || ८ ॥ 


न्न्य 


अथ--यदि किसी प्रकार कुछ थोड़ा बहुत सुख प्राप्त भी 
हुआ तो भी सुख-दुःख के निश्चय करनेवाले विंद्वान्‌ लोग उस 
सुख को भो दुःख में गिनते हें, क्‍योंकि उसमें भी दुःख मिले 
हुए होते हैं; जेसे--विष का सिला हुआ समिष्ट पदार्थ ( मीठी 
चीज ); इस वास्ते सांसर््ररेक सुख को छोड़कर मोक्त-सुख के 
वास्ते उपाय करना चाहिये | 


१७ 
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( १७७ ) 
सुखलाभाभावादपुरुषार्थत्वमिति चेन्न दे विध्यात्‌ ॥६॥ 


अर्थ--जबकि किसी को भी सुख भ्राप्त नहीं होता तो मुक्ति 
के वारते उपाय करना निष्फल है, क्योंकि मुक्ति में भी सुख नहीं 
प्राप्त हो सकता, ऐसा न समभना चाहिये | सुख भी दो प्रकार 
के हैं-एक मोक्ष है, वह सुख ओर प्रकार का है, उसमें किसी प्रकार 
के दुःख का मेल नहीं है । दूसरा सांसारिक सुख है, वह और ही 
प्रकार का है, क्‍योंकि उससे दु:ख मिले हुए रहा करते हैं । 


निशु शत्वमात्मनो्सड्भत्वादिश्र ते! ॥ १० ॥ 
अर्थ--मुक्ति अवस्था में आंत्मा निर्गुण रहता है। सांसा- 
रिक्र दशा में लोकिक सुख आत्मा को बाधा पहुंचाते हैं मुक्ति 


अवस्था में आत्मा को असंग अर्थात: विक्ृति के संग से रहित 
श्रतियों ढ्वारा सुना गया है । 


परधर्मत्वेषपि तत्सिद्धिरविवेकात्‌ ॥| ११ ॥ श्र 
अर्थ--यद्यपि सांसारिक दशा में गुणों का सबंदा पुरुष में 
ही बोध होता है, परन्तु डस प्रकार का बोध अविवेक से पेंदा 
« होता है, क्योंकि जो अविवेकी हे वी सांसारिक कर्मों को पुरुष- 
कृत मानते हैं, परन्तु वास्तव में वह प्रकृति और पुरुष के संयोग 
- से होते हैं; इसलिये संयोगजन्य हैं । 
अनादिरिविवेको5्न्यथा दोषदयश्रसकते! ॥ १२ ॥ 


अशथर--अविवेक को प्रवाहरूप से अनादि मानना चाहिये, 
यदि सादि मानोगे तो यह प्रश्न उत्पन्न होगा कि उसको किसने 
पेदा किया ? यदि प्रकृति ओर पुरुष से पेदा हुआ तब उनसे ही 
पैदा हुआ और उनका ही वंघ करे, यह दोष होगा । दूसरा यह 


( १७८ ) 


- प्रश्न हो सकता है--यदि कर्मों से इसकी उत्पत्ति माने तो इस 
<. अश्न को अवकाश मिलता है कि कर्म किससे उत्पन्त हुए हैं; 
._- “इसलिये हन दोनों दोषों के दूर करने के लिए अविवेक को 

. झनादि मानना चाहिये । 


५... न नित्य) स्यादात्मवदन्यथानुच्छित्ति: !। १३ || 

अथ--अविवेक नित्य नहीं हो -सकंत!। यदि सित्य ही 
माना जायगा तो उसका नाश हो सकेगा; जेसे--आत्मा का 
नाश नहीं होता हे ओर उस अविवेक के नाश न होले से मुक्ति 
नहो सकेगी, इसलिये अविवेक को प्रधाहरूप से अनादि 
-( अनित्य ) मानना चाहिये । 


._ अतिनियतकारणनाश्यत्वमस्य ध्वास्तवत्‌ ॥ १४ ॥| 
.. अथ--यह अविवेक भी प्रतिनियत कारण से लाश हो जांता 


_- है, इसलिये अनित्य .है; जेसे--अ घेरा प्रकाश रूप प्रतिभियत 


कारण से नाश हो जाता है, इसलिये वह झविवेक लित्य नहीं 
हो सकता | 
.. प्र०--प्रतिनियत कारण किसको कहते हैं ९ 


उ०--जिससे उस काय की उत्पत्ति वा नाश३हो जाय, जेघा-- 


: अन्धेरे के दृशान्त से समझ लेना चाहिये। 
... अत्रापि प्रतिनियमोउन्वयव्यतिरेकात्‌ ॥ १४ ॥ 


हट < के 


._ अर्थ--इस अंबिवेक के नाश करने में भी प्रतिनियम (जिस 


न से अवश्य नाश हो जाय ) अन्बय व्यतिरेक से निश्चय कर) लेना. 
हियें। वह अन्धय यही है कि विवेक के होने से इसका नाश ._ 
22 होने से अविवेक का होना प्रतीत होता है, यही 2४ 


का तालये है। 


। गा है ओर बिवेक ही मोक्ष है। कोई वादी 


*.. (२७६ ) 


_प्रकारान्तरासम्भवादविवेक एवं बंध ॥ १ ६-॥ 
अथ--सिवाय अविवेक के जब कोई ओर प्रकार बन्ध में 
हेतु नहीं दीखता तो ऐसा मानना ही ठीक है कि अविवेकही 
इन तीन सूत्रों से 
कि आगे कहे जायंगे मुक्ति सस्बन्ध में पूर्व-पक्त करता हैं। 
प्र०-न मुकृस्य पुन्बन्धयोगोउप्यनाइतिशुतेः | १७ ॥॥ 
अथ--मुक्त को फिर बन्ध योग नहीं होता अर्थात्‌ जो मुक्त 
दो बुझा है वह फिर नहीं बघ सकता है क्‍योंकि “न स पुनरा- 


> ( बह फिर नहीं आता है ), इस श्रुति से मुक्त होने.पर 
नहीं आता, ऐसा सिद्ध होता है । शक 


अपुरुषाथेत्वमन्यथा ॥ १८ ॥ 


-. अर्थ-झयदि मुक्त का बन्ध योग माना जाय॑ तो अपुरुषार्थत्व 
सिद्ध होता है । 523 


अविशेषापत्तिरृमयो: ॥ १६ ॥ 2, 
_ अर्थ--बद्ध और मुक्त में अविशेषापत्ति- अर्थात्त्‌ बराबरी 


: प्राप्त होती है क्योंकि जो मुक्त नहीं है. वह झव बाधा हुआ हैः 


और जो मुक्त हो जायगा उसको फिर बन्ध प्राप्त हो जायगा। 


उ०-सक्तिस्तरायध्वस्तेन परः ॥ आज ० 
' झथ--जिस प्रकार कि मुक्ति का वादी ने पूर्व-पक्त किया, 


हे उस प्रकार की मुक्ति को आचाय नहीं मानते, किन्तु अन्वरायों.. 


कट 


के (विध्तों के ) ध्वंस ( नाश ) हो जाने के सिवाय और किसी .. 
हि प्रकार की मुक्ति आचार्य नहीं मानते। 7 220 77207:0 


ल्डा+- 


( १८० ) 


तत्राप्यविरोधः ॥ २१ ॥ ः 

अर्थ-जो श्रुति आदिकों का दोष प्रतिपादन किया वह 
- औोग्य नहीं, क्योंकि वेदों में अनेक स्थलों पर मुक्त की भी पुनरा- 
चृत्ति लिखी है कि मुक्त फिर लोट आता है। शंकराचार्य ने भी 
डस श्रुति का अर्थ इस कल्प में लौटना माना है, इसलिये मुद्रित 
-से फिर बंधता नहीं, ऐसा कहना योग्य नहीं हों सकता। दूसरा 
“यह जो दोष कहा कि पुनवन्ध होने से वद्ध मुक्त दोनों बराबर 
हो जायेंगे सो भी योग्य नहीं क्योंकि जो मनुष्य रोगी है उसकी 
बराबरी नीरोगी के साथ किसी प्रकार नहीं हो सकती और जो 
'नीरोगी है वह भी कालान्तर (कुछ दिनों के बाद ) में रोगी हो 
सकता हे परन्तु यह विचार करके यह अविष्यत ( अगाड़ी के 
समय में ) रोगी होगा, अतः रोगी के ही वराबर है, उसके 
साथ भी रोगी का सा व्यवहार नहीं कर सकते | इस ल्ियेन 
सो मुक्त की पुनराइत्ति मानने से श्रुति से विरोध प्राप्त होता 
है ओर न युक्ति से ही विरोध होता है । 


- अधिकारित्रेविध्यान्न नियम: ॥ २२ ॥ 

अथ--उत्तम, मध्यम, अधम तीन प्रकार के अधिकारी होते 
हैं इस कारण यह कोई नियम नहीं है. कि श्रवण, मनन आदि 
संयोग से सबकी ही मुक्ति हो । 
। ल्या धंभत्तरेषास्‌ 

दाह्योधपम्त्तरेषाय्‌ || २३ ॥ 

अर्थ--जो भन्ञ हैं उनको दृदता के लिये उचित है कि श्रवण, 

मनन आदि योग के अंगों का अनुष्ठान करें तो इछ दिनों के 


चाद मुक्ति को प्राप्त हो सकेंगे । | 
. * स्थिरसुखमासनमिति न नियम! ॥ २४ ॥ 


अर्थ--जिसमें सुख स्थिर हो वो ही आसन है, इस बात को 


77६ 


20४3. 


65 


(१८१ ) : 


पहिले कह आये हैं. झत: पद्मासन, मयूरासन हत्यादिक भी मोक्ष . 
हा हैं या योग के अंगों में उनकी गिनती है यह नियमः 
नहीं है । 


व्यानं निर्विष्य मन! ॥ २४ ॥। 
अथ--जिससें मन निर्विपय हो जाय उसी का नांम ध्यान 
है ओर, यह ध्यान ही समाधि का लक्षण है। अब समाधि और 
सुदुप्ति के भेद को, दिखाते हैं। है; को 


उम्रयथाप्यविशेषश्चेन्नैवश्चुपरागनिरोधाडिशेष: ॥ २६ ॥ 
अर्थ--समाधि और सुपुष्ति इन दोनों में अविशेष अर्थात, 
समानता है, ऐसा नहीं कहना चाहिये। क्योंकि समाधि में 
उपराग ( विषय-बासना ) को रोकना पड़ता है इसलिये सुषुप्ति 
की अपेक्षा समाधि विशेष है। ः 
निःसंयोगेडप्युपरागोडविवेकात्‌ ॥ २७॥. - 
आर्थ--यद्यपि पुरुष नि:संग है तथापिं अविवेक के कारण 
उससें विषयों की वासनाए' माननी चाहियें । क्र < 
जपास्फटिकयोरिव नोपराग: किन्त्वमिमानः ॥ र८ण॥ 
अथ--जैसे जपा का फूल कौर स्फटिकमणि को. पास रखने 
से उपराग होता है, वैसा उपराग पृरुष-में नहीं है किन्तु 
अविवेक के कारण से पुरुष में विषय-वासनाओं का अभिमान 
कहना चाहिये। ४ पक 
ध्यानधारणास्यासबैराग्यादिभिस्तन्निरोषः ॥ २६॥ 
- अर्थ-झध्यान, धारणा, अभ्यास, बैराम्य आदिकों से बिंषय-._ 
वासनाओं का ततिरोध (रुकाबट ) हो सकता है।. 


 ( एछरे ) 
'. लयबिक्ञेपयोव्याविच्येत्याचार्याः ॥ ३० ॥ 


ः अर्थ-लंय (सुषुष्ति),विक्षेप (स्वप्न) इन दोलों अबस्थाओं 
के निवृत्त होने से विषय-बासनाओं का निरोध हो जाता है, यह्‌ 
“आचार्यों का मत है । 2६ ः 
/. न स्थाननियमश्चित्तप्रसादात्‌ ॥ ३१ ॥ 
..._ झर्थ--समाधि आदि के करने के वास्ते स्थान का कोई नियम 
22 नहीं है, जहां चित्त प्रसन्‍न हो वहीं समाधि हो सकती है । 
*. पक्नतेराद्योपादानताउन्येपां कार्यत्वश्र्‌ तेः ॥ ३३ ॥ 
: अार्थ-उपादान कारंण प्रकृति को ही माला है, मह॒दादिकों को 
_अक्ृति का कार्य माना है।... 
.. - निंत्यत्वेषपि नात्मनो योगत्वाउमाबात ॥ ३३ ॥ 
.__ अर्थ-आत्मा नित्य भी है तो भी उसको उपादान कारण 
: ऋदना केवल भूल है। क्योंकि जो बातें उपादान कारण में : होती 
हूँ वे बातें आत्मा में नहीं दीखतीं ( स्पष्ट आव यह हे ) यदि 
. आत्मा ही सबका उपादान कारण होता तो पृथ्वी आदि सब 
चैतन्य होने चाहियें थे, परन्तु यह बात देखने में नहीं आती । 
के श्र्‌ तिविरोधान्न कुतक पसदस्यात्मलाभ: ॥ ३४ ॥ 
_ अर्थ-जों मलुष्य श्रुतियों के विरोध से आत्मा के. सम्बन्ध 
.. में कुतक ( खोटे प्रश्न ) करते हैं उत्तको किसी प्रकार आत्मा का 
:. ज्ञान नहीं होता है।. ॥ * 
.. पारम्पर्यडपि प्रधानानुबृत्तिरणुवत्‌ ॥ ३५ ॥ 
.._.. अर्थे-पंरम्परा सम्बन्ध से भी प्रकृति को ही सबका कारण 
: सानना चाहिये; जैसे-घटादिकों के कारण अर हैं. और अगुओं . 


( एण्ड 3 


का कारण परमाणु है, इसी तरह परम्परा सम्बन्ध से भी सबका 
कारण प्रकृति ही है । ६ 5 ल्‍् 
0 हैँ [पु 5 
सर्वत्र कार्यद्शनादिआत्वम्‌ ॥ ३६ ॥ - 
अर्थ--प्रकृति के कार्य सब जगह -दीखते हैं. इस कारण 
प्रकृति विभ्रु है । 7 
गतियोगेप्याद्यकारणताहानिरणुवत्‌ ॥ ३७ ॥. 

- आर्थ--यद्यपि शरीर में गमनादि क्रियायों का योग है तो भी . 
उसका आय कारण ( पहिला सबब ) अवश्य मानना होगा; - 
जैसे-अरु यंद्यपि सूदछम हैँ तथापि उनका कारण अवश्य द्दी 
साना जाता है| न 


प्रसिद्धाधिक्य॑ प्रधानस्य न नियम! ॥ श८॥ 3 ; 
अर्थ--असिद्धता तो प्रकृति की दीखती है, इससे अधिक 
द्रब्यों को मानने छा नियम ठीक नहीं है क्योंकि कोई तोनो 
द्रव्य मानते हैं, कोई सोलह द्रव्य मानते हैं, इस कारण उनका . 
कोई लियम ठीक नहीं हे और प्रकृति के सब कार्य, दीख रहे हैं; 
इस लिये उसको ही कारण मानना चाहिये । 2:22 20 
ससस्‍्वादीनामतड्धमंत्व॑ तद्रूपत्वात्‌ ॥ ३६॥ 
- अर्थ--सत्व, रज्, तम, यह प्रकृति के धरम नहीं हैं किंतु प्रकृति 
- के रूप हैं। सत्त्वादिं रूप ही प्रकृति है। 22202 277 
अनुपभोगेजपि पुरुषाथ सृष्टि प्रधानस्योष्टूकु कुम- .. 
 बइनवत ॥ छत 22260 के 
झर्थ--यद्यपि प्रकृति अपनी सृष्टि का आंप भोग नहीं करती 
तथापि उसकी सृष्टि पुरुष के लिये है; जैसे -ऊंट अपने स्वामी के... .._ 
लिये:केशर को ले जाता है, ऐसे ही प्रक्रति मी सृष्टि करती है। 


१२ १7०७ 
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(१८४ ) 


रे कमवैचित्र्यात्‌ सृष्टिवैचित्रयम्‌ ॥ ४१ ॥ 


: अर्थ--प्रत्येक मनुष्य के कर्मों की वासनायें भिन्‍न-सिन्‍्न प्रकार _ 
की होती हैं, इस कारण से प्रकृति की सृष्टि श्री अमेक प्रकार 
की होती है, एक-सी नहीं होती है। 5 


: साम्यवैषम्यास्यां कारयदयय | ४२ ॥. 


अथ--समता और बिषमता के कारण उत्पत्ति और प्रलय 

होते हैं। जब प्रकृति की समता होती है तव उत्पत्ति, और जब 

. विषमता होती है, तब प्रलय होता है | यही वात संसार में दीख 
रही है कि जिन दो ओषधि (दवाइयों) को वरावर झ्वग मिलाकर 
यदि खाया जाता है तो ल्ञाभ होता है और कमती-वठ़्ती मिलाकर 
खाने से बिगाड़ होता है । 


विश्क्तबोधान्न सृष्टि! प्रधानस्य लोकदत्‌ ॥ ४३ ॥ 


_-अर्थ-जब प्रकृति को इस बात का ज्ञान हो जाता हैः यह पुरुष 
मुक्त हो गया, फिर उसके वास्ते सृष्टि को नहीं करती है, यह बात 
लोक के समान समभनी चाहिये; जैसे-कोई मनुष्य किसी को - 

: बन्धन में से छुड़ाने का उपाय करता है, जब बह्‌- उस बन्धन 
. से छुड़ा देता है तो उस उपाय से निश्चिन्त हो बैठता है, क्योंकि 
.. जिसके लिये उपाय किया था वह कार्य पूरा हो गया। ! 


मान्योपसर्पणे5पि मुक्तोपभोगों निमित्ताभावात्‌ ॥४४॥ 
.._ झर्थ--यद्यपि प्रकृति अविवेकियों को बद्ध करती हे परतु द 
: « मुक्त को बद्ध नहीं करती, क्योंकि जिस निमित्त-से प्रकृति अंबिवे- 
: . कियों को बद्ध करती थी बह अविवेक जीबों में नहीं रहता है।.*_ 


है ५ / 


उरुपतहत्व व्यचरथात) || ४४ ॥ न 
अथ--जीव बहुत हैं; क्योंकि प्रत्येक शरीर में उत्तकी अलग- 
अलग व्यवस्था होती है। -: 


उपाधिश्वेत्‌ तत्सिद्धं धुनँतस्‌ ॥ ४६ ॥ 


अर्थ-यदि ऐसा कहा जाय कि सूये एक है, परन्तु उसकी 
छाया के अनेकों स्थानों सें पड़ने से अनेक सुय दीखने लगते हैं| - 
इसी प्रकार ईश्वर एक है किन्तु शरीररूपी उपाधियों के होने 
से अनेकता है तो भी ऐसा कहना ठीक नहीं है, क्‍योंकि जो एक 
बह्म के सिवाय और दूसरे को मानते ही नहीं हैं. यदि वह लोग 
ब्रह्म और उपाधि को मानेंगे तो अद्वेतवाद न रहेगा, किन्तु 
छेतवाद हो जायगा | 


द्वाभ्यामपि प्रमाशविरोंध। ॥ ४७ ॥ - 
अथ--यदि दोनों ही मानें तो प्रमाण से विरोध होता है, 
क्योंकि यदि उपाधि को सत्य मानें तो जिन प्रमाणों से अद्वेत की 
सिद्धि करते हैं उनसे विरोध होगा। यदि उपाधि को सिश्या मार्ने 
तो जिन प्रसाणों से डपाधि को सिद्ध करते हैं उनसे विरोध 
होगा। अब इस विषय पर आचार्य अपना मत कहते हैं:--. 


द्वाम्यामप्यविरोधान्न पूर्व॑मुतरई च साधका- 
भावात्‌ ॥ ४८ ॥ ५ 
ह्वेत्त, अद्वेत इन दोनों से हमारा कोई विरोध नहीं है; क्‍योंकि 
, ईश्वर अद्वेंत तो इसलिये है कि उसके बराबर और कोई नहीं 
है । ढेत इस वास्ते है कि जीव ओर प्रकृति के गुण ईश्वरकी 
अपेक्षा और प्रकार के मालूम होते हैं, इस वास्ते ऐसा न कहना 


मु है का 


( १८६ )' 


चाहिये कि पहिला पक्ष सत्य है वा दूसरा; क्योंकि एक पक्ष 
की पुष्टि करने वाला कोई प्रमाण नहीं दीखता, किन्तु जीव और 
.. ईश्वर के पार्थक्य सिद्ध करने वाले प्रमाण दीखते हूँ । 
प्रकाशतस्तत्सिद्धी कर्मकत पिरोधः ॥ ४६ ॥ 
अर्थ - ब्रह्म प्रकाशस्व॑रूप हैः इसलिए जो चाहे सो कर 
सकता है अर्थात्‌ चाहे तो घटादि रूप हो जाय। इस म्रमाण से 
यदि ब्रह्म को घटादि रूप कहकर अद्वेतवाद की सिद्धि की जाय 
तो कर्त्ता और कर्म का विरोध होगा; क्योंकि ऐसा कहीं नहीं 
देखने में आता कि कर्त्ता कम हो गया हो; जेसे--घट का क््चों 
चुक्द्वार हैः और उस कुम्द्र का कर्म घट (घड़ा) है, तो दोनों को 
... मिन्न-मिन्न पदार्थ मानना होगा, ऐसा नहीं कह सकते कि छुम्हार 
. ही घट है | 
« _ जडव्याबृत्तो जड़ प्रकाशयति चिद्रुप:॥ ४० ॥ 


के. अर्थ--जीव जड़ पदार्थों में मिलकर उनको भी प्रकाशित कर 
। है, इस बास्ते वह प्रकाशखरूप है; क्योंकि यदि जीव में 


अकाश करने की शक्ति न होती तो शरीर सें गमनादिक क्रियायें 
न हो सकतो थीं । - 

न श्रुतिविरोधों रागियां वैराग्याय-तत्सिद्ध! ॥४१॥ 
...._  अर्थ-जिन श्रुतियों से अछैत की सिद्धि होती है उनसे 
- « और जो दैत को सिद्ध करती हैं उनसे कुछ भी विरोध न होगा; 
क्योंकि जो ईश्वर को छोड़कर जीव वा शरीर को ईश्वर सानते हैं 
: उनको समझाने के लिये वे श्रुतियां हैं अर्थात्‌ ईश्वर को उन 
श्रृतियों में अद्बैत अद्वितीय एक आदि विशेषणों से इसलियें 

कहा है कि उसके समान दूसरा ओर कोई नहीं है; अतः द्धेत 
हू मानते से श्रुतियों से विरोध नहीं होता।.... 523 
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. .. ओ बराबर ही दीखते हैं. भाव यह है कि चन्द्रांदि लोकों के 


( छछ) . 


जगत. सत्यत्वमद॒ष्टकारणजन्यत्वाइं. बाघका- 
आवातू ॥ ४२ ॥ 85200 

अर्थ--जगत्‌ सत्य है, क्योंकि इसका कारण नित्य है . और 
किसी सप्तय में भी इसका वाघ ( रोक ) नहीं दीखता हे। इस 
सूत्र का खाशय पहिले अध्याय में कह आये हैं, इसलिये विस्तार 
नहीं किया है । ; । 8 

प्रकाशन्वरासम्भवात्‌ सहुत्पत्तिः ॥ ४३ ॥ 

अआर्थ--जबकि प्रकृति के सिवाय और कोई कारण इंसका 
दीखता नहीं तो ऐसा कहना चाहिये कि इसकी उत्पत्त असत - 
है ः 


व 


पदार्थ से नहीं है, किन्तु सत्‌ पदार्थ से ही है। .-. 


अहंकार! कर्ता न पुरुष:.॥ ५४० - - 
अआर्थ---संकल्प-विकल्प आदियों का. कर्त्ता अहंकार हे, किन्तु 
जीव नहीं है; क्योंकि जो विचार बुद्धि में उत्पन्न होता है उसके . 
: बाद मनुष्य कार्यों के करने में लगता हे और उस चुद्धिकों 
पुरुष का प्रतिविम्ब ही प्रकाश करता है।._- हे 


चिदवसाना सुक्किस्तस्करमाजितलात्‌ ॥ ५४) 

. अर्थ--जिसका अन्त जीब में हो उसको भोग कहते हैं, बे 5. 
आग जीव के कर्मों से होते हैं, इस कारण भोगों का अन्त जीव. 
. में मानना चाहिये। मा व अप 
चन्द्रादिलोकेप्प्यावृत्तिनिमित्ततदूभावात्‌ | ५5 | मी 

अर्थ - चन्द्रलोक के जीबों में भी आवृत्ति दीखती है, क्योंकि 

. जिस निमित्त से मुक्ति और वन्च होते हैं. वह बह्दां के जीवों में 


( १८८ / 


रहनेवाले जीव भी एक बार मुक्त होकर फिर कभी बन्धन में . 

नहीं पड़ते हैं, ऐसा कोई नियम नहीं है; किन्तु वहां के भी सुक्क- 

जीव लोट आते हैं, क्‍योंकि वह चन्द्रादिक लोक भी भू-लोकों के 
_ समान ही हैं । 


लोकस्य नोपदेशात्‌ सिद्धि! पृ्वंबत ॥ ४७ ॥ 


दर अथ--जेसे इस लोक के पुरुषों की श्रवणमात्र से मुक्ति 
नहीं होती हे, इसी तरह चन्द्रलोक के मनुष्यों की भी श्रवणमात्र 
से मुक्ति नहीं होती। 


पारस्पर्येण तत्सिद्वो विश्युक्षिशुतिः || ४८ ॥| 


..._. आर्थ--जो जन्मान्तरों से मुक्ति के वास्ते यरन करते चले 
आते हैं वे लोग केवल श्रवणमात्र ही से मुक्ति को प्राप्त हो 
सकते हैं; इसलिये “शर॒त्वा मुच्यते? सुनने से मुक्ति को प्राप्त हो 
. जाता है, यह श्रुति भी सार्थक हो जायगी। 
गतिभ्रतेश्य व्यापकत्वेज्युपाधियोगाह्लोग-देश- 
काल-लाभो व्योमवत्‌ ॥ ४६ ॥ -. 
. भर्थ--आत्मा में जो गति सुनी जाती है उसको इस तरह 
से समभना चाहिये कि यद्यपि आत्मा शरीर में व्यापक है. तथापि 
उस शरीररूपी उपाधि के योग से अनेक तरह के भोग, देश और 
समयों का योग इसमें माना जाता है .अर्थात्‌ भोगों की प्राप्ति, 
देशान्तरगमन ओर प्रात: सन्ध्या आदि का अततिक्रम आत्मा ही में: 
. मालम होता है, परन्तु आत्मा वास्तव में इनसे प्रथक्‌ है; जैसे 
.._ घंट का आकाश | घट को उठाकर दूसरी जगह ले: जाने से वह 
आकाश भी दूसरी जगह चल्ा जाता है, इस बात को पहिले कह 


५ 
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( १८६ ) 


चुके हैं कि बिना जीव के सिर्फ वायु ही से शरीर का कार्य नहीं 
वज्नंचा, उसपर आचार अपना सिद्धान्त करते ह्वं। | 


अनधिष्ठितस्य पूतिभावप्रसंगान्न तत्सिद्धिः ॥ ६० ;। 
डर्थ--यदि आत्मा इस शरीर का. अधिष्ठाता न हो, तो शरीर 


मं दुर्गन्‍्ध आने लगे, इस कारण प्राण को शरीर के अधिष्ठाता 
ऋहीं कद सकते | 5 ४ 
अच्टद्वारा चेदसम्बद्धसर्य तृदसम्भवाज्जलादि- 
भदड़कुरे ॥ ६१॥ यु 
अथ--यदि अदृष्ट (प्रारव्ध) से प्राण को शरीर का अधिष्ठाता 
कहें दो भी योग्य नहीं; क्योंकि प्राण का जब प्रारं्ध के साथ कोई 


“सम्बन्ध ही नहीं है, तो उसको हम अधिष्ठाता- केसे कह सकते 


हैं! जेसे अकुर के पैदा होने में जल भी द्वेतु है, परन्तु विना बीज 
'के जल से आ'कुर पैदा नहीं हो सकता,- इसी तरह यद्यपि शरीर की 
अनेक क्रियायें प्राण से होती हैं तो भी वह प्राण बिना आत्मा के 
कोई क्रिया नहीं कर सकता |. #... का कर 


निगु णत्वात्‌ तदसम्भवादहडझटारधर्मा होते॥ ६२ ॥। 


.._ अर्थ-ईश्वर निगु ण है, इस कारण उसकी बुद्धि आदि का... 
होना असम्भव ( भ्ूठ ) है; इस वास्ते वह सब अहंकार के घ्म 


'बुद्धि आदि जीव में ही मानने चाहिये । 
_विशिष्टस्य जीवत्वमन्वयव्यतिरेकात्‌ ॥ ६३ ॥ 


अर्थ--जो ईश्वर के गुणों से प्रथक्‌ शरीरादि युक्त है उसको... 
>जीच संज्ञा से बोलते हैं, इस बात को अन्वय-व्यतिरेक से जानना - 


- ( १६० ) 


चाहिये अर्थात्‌ जीव के होने से शरीर में बुद्धि का प्रकाश और न 
: होने से बुद्धि आदि का अप्रकाश दीखता है।._ 


... आहह्लारकर्नधीना कार्यसिद्धिनेश्वराधीना अमाणा- 
भावात्‌ ॥ ६४ ॥ | 

:  अंधे--झहंकार ही घर्म आदि कार्यों का करनेवाल्या है; किन्तु 

धर्म को ईश्वर नहीं कराता; क्‍योंकि यदि धर्मादे ईश्वर स्यम्‌ 

बनावे तो फन देना अन्याय हो जाय । ! 


- अहशोड़, तवत्‌ समानम्‌ ॥ ६४ ॥ 
. अर्थ-जिस बस्तु के कत्ता को हम प्रत्यक्ष नहीं देखते छठ 
- उस कर्त्तों का हम अनुमान कर लेते हैं । दृष्टानव--जैसे कि किसी 
घड़े को देखा और उसके कर्ता कुम्हार को नहीं देखा। तब अझु- 
मान से सालूम करते हैं कि इसका बनाने वाला अवश्य है, चाहे 
' बह दिखलाये नहीं । इसी प्रकार प्रथिवी आदि अंकुरों का कत्तो 
भी कोई न कोई अवश्य है। 


. महतोष्न्यत्‌ ॥ ६६ ॥ 
..._ अर्थ-इसी प्रकार इन्द्रियों की तम्मात्राओं का कर्ता भी 
._ मद्दत्तत्व के सिवाय किसी 'को मानना चाहिये । वह कर्त्ता 
अहंकार ही है। . क्‍ 
. कर्मनिभितः ग्रकृतेः स्वस्तामिभावोष्प्यनादि- 
बीजाइकुबतू ॥ ६७) _ . हर 2 
... अर्थ--प्रकरति और पुरुष का स्वस्तरामिभाव सम्बन्ध भी पुरुष के 
करों की वासना से अनादि ही मानना चाहिये, जेसे बीज और 


( १६१ ) 
अविवेकनिमित्तो वा पंचशिख! ॥ ६८ ॥ 


अर्थ--प्रकृति और पुरुष का स्वम्वामिभाव सम्बन्ध कर्म की... 
वासनाओं से नहीं है, किन्तु अविवेक से है, पद्चशिख आचार्य 
ऐसा कहते 


लिंगशरीरनिमिच॒क इति सनन्दनाचार्य। ॥ ६६ ॥ - 


अर्थ--लिक्न शरीर के निमित्त प्रकृति और पुरुष का स्व- 
स्वामिभाव सम्बन्ध है। सननन्‍्दनाचाय ऐसा मानते हैं. । 


यहा तहद्ा ठहदुच्छित्ति पुरुषार्थस्तदुन्छित्तिः गज 
बुरुपाथ: || ७० ॥ 


अर्थ--प्रकृति और पुरुष का चादे कोई क्‍यों न सम्बन्ध हो 
किन्तु किसी न किसी प्रकार से उस सम्बन्ध का नाश हो जाय 
उसको ही मोक्ष कहते हैं, सांख्याचांय का यही मत हैं। 
“तदुच्छिति:” ऐसा दो वार कहना वीप्सा में है। इस अध्याय 

जो-जो विषय कहे गये हैं इन विषयों को पहिले पांच 
अध्यायों में खूब फैल्ाकर कह चुके हैं, इस वास्ते इन सूत्रों की : 
व्याख्या बहुत फेलाकर नहीं की है। - 


इति सांख्यद्शने पष्ठोड्याय: पूर्तिमगात्‌॥ ०. 
समाप्श्वाय॑ ग्न्थ: । २६८ 
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आये समाज के नियम 
१--सब सत्य विद्या, और जो पदाययं विद्या से जाने जाते हैं, 
उन्त सबका आदि मूल परमेद्वर है । 
२--ईइवर सच्चिदानन्दस्वरूप, . निराकार, सर्वशक्तिमान्‌, 
| न्यायकारो, दयालु, अजन्मा, अनन्त, निविकार, अनादि, 
5४] अनुपम, सर्वाधार, सर्वेश्वर, सर्वव्यापक, सर्वान्तर्यामी, 
-अजर, अमर, अभय, नित्य. पवित्र और सृष्टिकर्तता है, 
उसी की उपासना करनी योग्य है । 
३--बेद सब सत्य विद्याओं का पुस्तक है, बेद का पढ़ना 
पढ़ाना और सुनना सुनाना सब आयों का परम 
धरम है। ; 
४--सत्य के ग्रहण करने और असत्य के छोड़ने में सर्बदा 
उद्यत रहना चाहिये । , 
५-सब काम धर्मानुसार अर्थात्‌ सत्य और असत्य को 
य्‌ विचार करके करने चाहिए । 


" है,--अर्थात्‌ शारीरिक, ऑत्मिक और सामाजिक उन्नति 

हे करना । 

.. ७--सबसे प्रीतिपूर्वक धर्मानुसार यथायोग्य बतंना चाहिये । 

| ८--अविद्या का नाश और विद्या की वृद्धि करनी चाहिये । 

६--भ्रत्येक को अपनी ही उन्नति में सन्तुष्ट न रहना चाहिए, 
किन्तु सबकी उन्नति में अपनी उन्नति समभनी चाहिये। 

१०--सब मनुष्यों को सामाजिक सर्वहितकारी नियम पालने 


में परतन्त्र रहना चाहिये और प्रत्येक हितकारी नियम ' 


में सब स्वतन्त्र रहें । - 


५. ६--संसार का उपकार करना, इस समाज का मुख्य उद्देश्य 
है 


बर्थ: 53.90 3 


